ஸ்‌ 
॥ ணாகர ॥ 
ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதர்‌ அருளிய 
உபதேச-ஸாஹஸ்ரீ 
(தமிழ்‌ விளக்க உரையுடன்‌) 


செவிலி டரிழ ஆழ ளிட்ட ளகக. 


கரக காக படப்பட பாப ப5& 
அப்ப ட்ப பப்ப இடப 1 இப்ப 
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சர்4, 
ஸ்ரீமத்‌ 


ஆதிசங்கர பகவத்‌ பாதர்‌ அருளிய 


உபதே 


தமிழ்விளக்க உரையுடன்‌ கூடியது. | 


உரையாசிரியர்கள்‌ ்‌ 
வேதாந்த . மஹோபதேதசக . 
ப்ரஹ்மஸ்ரீ 7. 5. கோபாலகிருஷ்ண ஐயர்‌ அவர்கள்‌, 


அன்னாரின்‌ மாணவர்‌ 


ஸ்ரீ 1. க. வேங்கடராம ஐயர்‌. 


ஸ்ரீ காஞ்சீ காமகோடி ஸ்ரீ மடத்தின்‌ ஆதரவுடன்‌ 
ஸ்ரீ ராமாயணப்‌ பதிப்பகத்தார்‌ 
வெளியிடுவ து. 
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ப்‌ 


கள்‌ 


ப்‌ 


யவ 


அஸி 


( 


ஞ்‌ 


4 பம 


காஞ்சீ காமகேகே௱ட 


(்‌ 


ஸ்ரீ 


ளி. ॥ 


ளிஏராம்‌ஏ எவை பிஏ 

ஜிருஷ்கா எனா (6196 

விகானி காரன்‌ சிகர எளரக 
விர சானி சிராக | 
ஜின்னை 1888 எசா [0 


ஸ்ரீ ஆதிசங்கர பகவத்பாதாள்‌ அத்வைத ஆத்மஸ்வரூபத்‌ 
தைப்பற்றி மூன்று விதங்களாக எல்லோரும்‌ அறிந்து கொள்வதற்கு 
வழிவகுத்திருக்கிறார்கள்‌. முதல்‌ பிரிவாக ப்ரஸ்தானத்ரயம்‌ எண்கிற 
பாஷ்யங்கள்‌ மூலமாக உபதிஷத்துக்களுக்கும்‌, பகவத்கீதைக்கும்‌, 
ப்ரும்ம ஸ-த்ரங்களுக்கும்‌ உரை எழுதியுள்ளார்கள்‌. இரண்டாவது 
பிரிவாக ப்ரஸ்தான தரயத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட விஷயங்களையே 
ப்ரகரணக்ரந்தங்கள்‌ மூலமாக உபதேசித்திருக்கிறார்கள்‌. மூன்றாவது 
பிரிவாக பகவத்ஸ்தோத்ரங்கள்‌ மூலமாக அத்வைத ஆத்மஸ்வரூ 
பத்தை விளக்கியிருக்கிறார்கள்‌. 


இவைகளில்‌ ப்ரகரணக்ரந்தங்களில்‌ உப 3தசஸாஹஸ்ரீ என்று 
சொல்லப்படும்‌ ஆயிரக்கணக்கான உபதேசங்களுடன்‌ கூடியது ஒரு 
க்ரந்தம்‌, இக்கிரந்தத்தின்‌ பொருளை தமிழறிந்த எல்லோரும்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்‌ வகையில்‌ ப்ரும்மபரி வி, எஸ்‌ கோபாலகிருஷ்ண ஐயரும்‌, 
இவருடைய மாணவர்‌ வித்வான்‌ ஸ்ரீ. டி. ௭. வேங்கடராம ஐயரும்‌, 
ப்ரீராமதீர்த்த ஸ்வாமிகளின்‌ ஸம்ஸ்கிருத விரிவுரையை அடிப்படை 
யாகக்‌ கொண்டு எழுதியுள்ள தமிழ்‌ உரை விளக்கங்களுடனும்‌, 
ஸம்ஸ்கிருத மூலத்துடனும்‌ அமைந்துள்ள இந்த நூலை ஸ்ரீராமாயணா 
பதிப்பகத்தார்‌ வெளியிடுவதை அதிந்து ஸந்தோஷிக்கிறோம்‌. 


எல்லா ஆஸ்திக வேதாந்த ஜிக்ஞாஸ-க்களும்‌ இந்நூலைப்‌ 
படித்து ஈச்வரானுக்ரஹத்தினால்‌ எல்லா மங்களங்களையும்‌ அடைவார்‌ 
களாக. 


யாத்ராஸ்தானம்‌ : 
பொன்ளாச்சி நாராயணஸ்ம்ருதி: 
விரோதக்ருத்ஜ்பேஷ்ட. 
சுத்தத்ருதியை 


ஸ்ரீமத்‌ 


ஆதி சங்கரபகவத்பாதர்‌ அருளிய 


உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


முன்னுரை 


வு ரி எகா: 


இ: கார ௭௭௭ எனிஷேோரர்‌ | 
._ ஒடு என்‌ எ ஐ. எ ஏ 
கோட இனிக்‌ வள்ளை ॥ 


உலக மக்கள்‌ யாவரும்‌ மகிழ்ந்திருக்கவே விரும்புகிறார்கள்‌ , 
அதற்காகப்‌ பலவாறு முயல்கின்றார்கள்‌. ஆனால்‌ விரும்பிய இன்‌ 
பத்தை அடைவதில்லை. துன்பமே வேண்டாம்‌ என்பதுதான்‌, 
மக்களின்‌ எண்ணம்‌. துன்பத்தைப்‌ போக்கப்‌ பலவகைகளிலும்‌ 
பாடுபடுகின்றனர்‌, துன்பம்‌ வராமல்‌ போவதில்லை. ஏன்‌ இவ்வாறு 
உலகவாழ்வு அமைந்திருக்கிறது ? இது யாவருக்கும்‌ முதலில்‌ நன்கு 
விளங்குவதில்லை. உண்மையாகத்‌ துன்பத்தைப்‌ போக்கிக்கொள்ள 
மக்கள்‌ விரும்பினால்‌, அதற்குரிய செயல்களைப்‌ புரிதல்‌ வேண்டும்‌, 
இன்பத்தைப்பெற விரும்பினால்‌, அதற்கேற்ற செயல்களைச்‌ செய்தல்‌ 
, வேண்டும்‌. இவ்வாறு மக்கள்‌ இன்பமடைய, ஏற்ற நல்ல செயல்‌ 
களைப்‌ புரிவதில்லை,துன்பமே வேண்டாம்‌ என்று விரும்புகின்றவர்கள்‌, 
நீடித்த துன்பம்‌ தரும்‌ செயல்களையே அறியாமையால்‌ செய்கின்‌ றனர்‌. 
“எது இன்பம்‌? எதனால்‌ துன்பம்‌ அடியுடன்‌ நீங்கும்‌??? என்பவற்றை 
ஆராய்வதில்லை. அதனாலேயே விரும்பியபடி இன்பமும்‌ அமைவ 
தில்லை; துண்பத்திலிருந்தும்‌ விலகுவதில்லை, 


துன்பங்களை வேருடன்‌ களைந்துகொள்ள வழியாதெனின்‌, 
அவ்வழி, தன்னை, உண்மையாக, தான்‌ அறிவதே ஆகும்‌. தன்னை 
உண்மையாக அறிவதென்றால்‌, தன்னுடைய ஸ்வரூபம்‌ எத்தகையது? 
நான்‌ உண்மையில்‌ யார்‌? இந்த உடம்பா? அல்லது பொறிகளா? 
அல்லது மனமா ? அல்லது புத்தியா ? அல்லது இவை எல்லாவற்‌ 
- இற்கும்‌ அப்பாற்பட்டீவளணு? என்று ஆராய்ந்து அறிதல்‌ ஆகும்‌. 
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“தன்னையறியாதவர்கள்‌ கூட உண்டா? யாவருமே தம்மை 
இன்னாரென்று அறிந்துதான்‌ இருக்கிறார்கள்‌?” . என்று நினைப்பது 
தவறு. 

“நான்‌ படித்தவன்‌; நான்‌ பணக்காரன்‌; இன்னாரின்‌ புதல்வன்‌; 
இன்னாரின்‌ தந்‌ைத;!' என்று ஒவ்வொருவரும்‌ அறித்திருக்கிறார்கள்‌. 
ஆனால்‌ இந்த அறிவு விபரீத அறிவு. இதுதான்‌, துன்பத்திற்குக்‌ 
காரணம்‌. நான்‌ என்பதை ஒருவாறு மக்கள்‌ அறிந்திருப்பினும்‌, 
நான்‌ உண்மையில்‌ யார்‌? என்பதை அறியவில்லை. ' விபரீ தமாகவே, 
அறிந்துள்ளார்கள்‌. இந்த விபரீத உணர்வைப்போக்கி, நான்‌ யார்‌? 
என்பதை விளக்கி, தடங்கலற்ற இன்பத்தை அளிக்க, அவதரித்த 
வரே ஆதிசங்கரபகவத்பாதராவார்‌. நான்‌ உண்மையில்‌ யார்‌ 
என்பதை அறிவதே தத்த்வ அறிவு. அதுவே துன்பத்தை அடி 
யுடன்‌ நீக்கும்‌ தன்மை வாய்ந்தது. அதுவே வேதாந்தம்‌ என்று 
அழைக்கப்படுகிறது. 

- *தத்த்வ அறிவிற்கும்‌ துன்ப நீக்கத்திற்கும்‌ என்ன சம்பந்‌ 
தம்‌? தத்த்வ அறிவால்‌ எவ்வாறு துன்பம்‌ போகும்‌?'” என்ற வினா எழ 
லாம்‌. சற்றே ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ இதன்‌ விடை விளங்கிவிடும்‌. 

மக்களுக்குத்‌ துன்பம்‌ வரக்காரணமாயிருப்பது உடலே. 
உடலில்லாதவனுக்கு இன்பதுன்பங்களில்லை,. உடல்‌ ஏன்‌ வந்தது? 
அவரவர்‌ செய்த புண்ணிய பாபச்செயல்களால்‌ வந்தது, ஏன்‌ 
புண்ணிய பாபச்‌ செயல்களை மனிதன்‌ செய்கிறான்‌? ஆசையால்‌ 
செய்கிறான்‌. ஆசை ஏன்‌ உண்டாயிற்று? அபிமானத்தால்‌ உண்டா 
யிற்று, அபிமானம்‌ ஏன்‌ உண்டாயிற்று? அவிவேகத்தால்‌ அது 
- உண்டாயிற்று. அவிவேகம்‌ எதனால்‌ தோன்றியது? அஜ்னானத்‌ 
தால்‌ தோன்றியது. அஜ்ஞானம்‌ என்பது தன்னை அறிந்து கொள்‌ 
ளாமை; அந்த அஜ்ஞானம்‌ எப்படி உண்டாயிற்று? என்று கூறல்‌ 
முடியாது. அது அதநாதியாக உள்ளது. அது ஞானத்திற்கு எதிரா 
கிய ஒரு சக்தி; ஜ்ஞானத்தால்‌ அழிந்து விடக்‌கூடியது. எனவே, 
அஜ்ஞானத்தால்‌ அவிவேகமும்‌, அவிவேகத்தால்‌ அபிமானமும்‌, ' 
அபிமானத்தால்‌ ஆசையும்‌, ஆசையால்‌ செயல்களும்‌. செயல்களால்‌ 
உடலும்‌, உடலால்‌ துன்பமும்‌ ஏற்படுகின்‌ றன. 

துன்பங்களை அடியோடு நீக்க வேண்டுமானால்‌, எல்லாவற்‌ 
றிற்கும்‌ அடிப்படையான அஜ்ஞான த்‌ அழிக்க வேண்டும்‌. அஜ்‌ 
ஞானம்‌ மெய்யநிவாலேயே அழியும்‌. எனவே மெய்யறிவே துன்ப 
நீக்கத்திற்கு ஏற்றவழி. 

இத்தகைய குத்த்வோபதேசத்தை இறைவர்‌ குக்ஷிணாமூர்‌ த்தி 
வடிவாய்‌ அமர்ந்து, ஸநகர்‌, ஸநந்தனர்‌ முதலிய நால்வருக்கும்‌ 
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மெளனமாக இருந்துகொண்டு உபதேசித்தார்‌. சீடர்களோ ள்‌ 
தகுதிவாய்ந் தவர்கள்‌. எனவே அவர்கள்‌, உபதேசத்தைப்புரிந்‌ 
கொண்டு விட்டனர்‌. ஏனைய மக்களுக்கு அந்து மெளன பா ஷை ட்‌ 
யவில்லை. எனவேவே இறைவர்‌ மெளனத்தைக்‌ கைவிட்டார்‌; சங்கரகுரு 
வடிவம்‌ கொண்டார்‌; உலகமக்கள்‌ உய்யுமாறு ஏற்றகாலத்தில்‌ பல 
செயற்கரிய செயல்களைச்‌ செய்து, மக்களின்‌ அறியாமையைப்‌ போக்‌ 
கினார்‌. படம்‌ நூல்கள்‌ என்றுமே அழிவுருத சிரஞ்சீவித்தன்மை 
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சா ரகர வேதம்‌, யுக்தி, அனுபவம்‌ இம்மூன்றை 
யும்‌ ப்ரமாணமாகக்‌ கொண்டார்‌. எழுபத்திரண்டு வகையான மாறு 
பட்ட கொள்கைகளை மறுத்து, அக்கொள்கைகளை நிலைநாட்டுவதில்‌ 
மிகமிகச்‌ சிறந்த அறிஞர்களையெல்லாம்‌, தாமே தம்‌ தவற்றினை 
உணரும்படி செய்தார்‌. முடிவாக அவர்‌ ஆறுமதங்களை மக்களின்‌ தகுதி 
களை முன்னிட்டு நிலை நாட்டினார்‌. அவை, சைவமதம்‌, வைஷ்ணவ 
_ மதம்‌, சாக்தமதம்‌, ஸெளரமதம்‌, வை நாயகமதம்‌, கெளமாரமதம்‌ 
என்பன. இந்த ஆறுமதங்களும்‌, ஒரே முடிவில்‌ வந்து சேருகின்‌ றன. 
“வழிமுறைகளில்‌ இவைகள்‌ மாறுபட்டனவேயன்றி, முடிவான 
ஒரே கடவுள்‌” என்ற கொள்கையில்‌ இவற்றிற்கு மாறுபாடில்லை,”? 
என்ற கருத்தை ஸ்ரீ பகவத்‌ பாதர்‌ நிலை நாட்டினார்‌. 

ஸ்ரீ பகவத்பாதர்‌ கூறிய மெய்யறிவே அத்வைதமாகும்‌. எங்கும்‌ 
நிறைந்த ஒரே சைதன்யம்‌ மாயையால்‌ ஜீவன்போல்‌ விளங்குகிறது. 
ஒரே சைதன்யமாகிய ப்ரஹ்மம்‌, மாயையால்‌ இரண்டுபோல்‌ விளங்கி, 
மாயை அழிந்தபின்‌ ஒன்றாகவே உள்ள படி விளங்குகிறது. உண்மை 
யாக, ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ இரண்டாயிருந்து, பிறகு ஒன்றாவதில்லை, 
ஜீவன்‌ தன்‌ அறியாமையிலிருந்து விடுதலை பெற்றால்‌ அவனது 
உண்மை வடிவமே ப்ரஹ்மமாகும்‌. ஜீவன்தன்‌ உண்மை வடிவை 
அறிந்து அவ்வடிவாக விளங்குவதே ஸ்வரூபஜ்ஞானமாகும்‌. 
அதுவே மெய்யுணர்வு. அதுவே மோக்ஷம்‌, பெரியோர்‌ அந்த நிலை 
யையே, தான்‌, தானாக விளங்கும்‌ நிலை?” என்பர்‌. 

ப்ரீ பகவத்பாதர்‌ முடிவாகக்‌ கூறிவிளக்கிய மெய்யறிவு, பண்‌ 
பட்ட நல்ல உள்ளத்தினருக்கே புரியும்‌. ஏனையவர்களால்‌ அஷகு 
விரைவாகப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ இயலாது. யாவரும்‌ மெய்யறிவு 
பெறவேண்டும்‌ என்பதே பகவத்பாதரின்‌ கருணை, அதன்‌ பொருட்டு 
அவர்‌ உபாஸ&ா முறைகளையும்‌, கர்மமார்க்கங்களையும்‌ மக்களிடையே 


போதித்து, அவை, மன த்தாய்மையை உண்டாக்குவதன்‌ மூலம்‌, 
மெய்யறிவு பெறக்காரணமாகும்‌ என்பதை நிலைநிறுத்திஞார்‌. 


மக்கள்‌ மெய்யறிவு பெற்று உய்வதற்காக ஸ்ரீ சங்கரபகவது்‌ 
பாதர்‌ பலநூல்களை எழுதியுள்ளார்‌. அவறிறுள்‌ சிறுபான்மை நூல்‌ 
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கள்‌, மெய்யறிவுக்குத்‌ துணைபுரியும்‌. பக்தியை விளக்குகின்றன. 
பெரும்பாலான நூல்கள்‌ ஆத்ம அறிவை விளக்குவனவாகவே 
அமைந்துள்ளன. அவை ப்ரகரண நூல்கள்‌ என அழைக்கப்படும்‌. 
கீதாபாஷ்யம்‌, ப்ரஹ்மஸ-ஒத்ர பாஷ்யம்‌, உ.பநிஷத்பாஷ்யம்‌ முதலி 
யவைகள்‌ தனிச்சிறப்பு வாய்ந்தவை. அவை ப்ரகரண நூல்களில்‌ 
அடங்கா. ப்ரஸ்தான த்ரயங்கள்‌” என்று அவை கூறப்படும்‌. . 


பகவத்பாதர்‌ இயற்றிய பெரியவையான ப்ரகரண நூல்களில்‌ 
“உபதேச ஸாஹஸ்ரீ?? என்ற நூல்‌ மிகவும்‌ புகழ்பெற்று விளங்கும்‌ 
நூலாகும்‌. இது வசனநடை வடிவாகவும்‌, செய்யுள்‌ நடைவடிவாக 
வும்‌ இருபிரிவாக அமைந்துள்ளது. இரண்டையும்‌ குனித்தனி நால்‌ 
கள்‌ என்றே கூறலாம்‌. அவற்றின்‌ அமைப்பு முறை அவ்வாறே உன்‌ 
ளது. இது பல நூற்றுக்கணக்கான உ.பதேசக்கருத்துக்களைக்‌ கொண் 
டுள்ளது. **ஸஹஸ்ரம்‌'' என்ற சொல்‌ ஆயிரம்‌ என்ற பொருளை 
இங்கே தராது. மிகப்பல?” என்ற பொருளை இச்சொல்‌ தருகிறது. 
இவ்வாறு பொருள்‌ கொள்ளுதலே பொருத்தமானது. வசனப்பகுதி 
யில்‌ 116 பத்திகளும்‌ செய்யுள்‌ பகுதியில்‌ 675 ச்லோகங்களும்‌ இந்த 
நூலில்‌ உள்ளன. வசனப்பகுதியில்‌ மூன்று பிரிவுகளும்‌, செய்யுள்‌ பகு 
தியில்‌ 19 பிரிவுகளும்‌ உள்ளன. ஒவ்வொருபிரிவும்‌ *-ப்ரகரணம்‌”* 
என்ற பெயரைப்‌ பெற்றுள்ளது. 


மிகவிரிவான முறையில்‌ அத்வைத உண்மையை இந்த நூல்‌ 
நன்கு விளக்குகிறது. அத்வைத முடிவு பற்றிய பல வினாக்களை 
எழுப்பி, அவற்றிற்கு விடைகளை விளக்குவகுன்‌ மூலம்‌, கற்பவர்களின்‌ 
மனத்தில்‌ சிறிதும்‌ ஐயம்‌ ஏற்படாதவாறு மெய்யறிவை இது பதிய 
வைக்கிறது. இத்தகைய சிறந்த நூலுக்கு விளக்கமான ஒரு தமிழுரை 
இருந்தால்‌ குமிழ்‌ மக்களுக்கு மிகவும்‌ பயன்படும்‌ என்று கருதிய 
ப்ரஹ்மஸ்ரீ வி, எஸ்‌. கோபாலகிருஷ்ண ஐயரவர்கள்‌, அப்பெரிய 
காரியத்தைச்‌ செய்து முடிக்க முயன்று, வெற்றிபெற்ருர்‌. ஸ்ரீ வி. எஸ்‌. 
கோபாலகிருஷ்ண ஐயர்‌, முறையாக வேதாந்த நூல்களை, ப்ருஹ்மஸ்ரீ. 
அருணாசல சாஸ்திரிகளிடம்‌ பயின்றவர்‌. தம்முடைய குரு காலஞ்‌ 
சென்றபின்‌ அவர்‌ ஆற்றிவந்த வேதாந்த போதனைப்பணியைப்‌ பல 
ஆண்டுகள்‌ தொடர்ந்து நடத்தி, அதனால்‌ தூய அறிவு பெற்றவர்‌. 
குருவின்‌ ஆசீர்வாதங்களும்‌, தாம்‌ பெற்ற அனுபவ உண்மையும்‌ 
இந்நூலுக்கு உரைசெய்வதில்‌ அவருக்குத்‌ துணைபுரிந் தன. 


ப 
2 ஸர்‌. எம்‌. ஸிடி. முத்தைய செட்டியார்‌ ஆண்கள்‌ உயர்பள்ளி 
யில்‌ பல ஆண்டுகள்‌ தலைமையாசிரியராகப்‌ பணிபுரிந்து வந்த 
அவருக்கு, அப்பணியைக்‌ கடமையுணர்வுடன்‌ நன்கு நிறைவேற்ற, 
இந்த வேதாந்தப்பொருளின்‌ அனுபவம்‌, உறுதுணையாக இருந்தது. 


தர... உ ச“த்க 

ல்‌ திரு 
ஸ்ரீ கோபாலகிறு; 
அவர்‌ செய்துவந்‌, 
அடியேனுக்கு 
புவதாதந்த நூல்களைப்பயில ட 
ஸாஹஸ்ரீ நூலைத்‌ தமிழுரையுடன்‌ அச்சிடுவதற்கு ஏற்றவாறு ஆக்கி, 
வெளிப்படுத்தும்‌ தொண்டும்‌ அடியேனை வந்தடைந்தது. இது அடி. 
டியனுக்குவாய்த்த ஒரு பெரும்‌ புண்ணியப்‌ பயனேயாகும்‌ி. ப்ரஹ்மஸ்ரீ 
கோபாலகிருஷ்ண குருவின்‌ அருளாசிகளால்‌ அத்தொண்டை நன்கு 
நிறைவேற்றலாம்‌ என்ற எண்ணம்‌ ஏற்பட்டது. ்‌ 


முறைப்படி 


ப்‌ எளிய தமிழுரைநடையுடன்‌ நூலை அமைத்து வெளியிட 
டவண்டும்‌ என்ற நோக்கத்திற்கிணங்க, நூலில்‌ சில மாறுதல்களைச்‌ 
செய்ய வண்டிய இன்றியமையாத நிலை எற்பட்டது, பலவிடங்களில்‌ 
விளக்கங்களும்‌ இடம்‌ பெறல்‌ வேண்டியதாயிற்று. எனவே அவற்றை 
இயன்றவரை ஊக்கத்துடன்‌ செய்து முடித்துவை த்தேன்‌. 


உரையும்‌, விளக்கங்களும்‌ பெரும்பாலும்‌ ஸ்ரீ ராமதீர்த்தஸ்‌ வாமி 
எழுதிய ஸ்ம்ஸ்க்ருத விரிவுரையை அடிப்படையாகக்கொண்டு 


கள்‌ க்‌ 
எழுதப்பட்டுள்ளன. 


ஸம்ஸ்க்ருத மொழியில்‌ அதிகமான பயிற்சி பெருமல்‌, தமிழ்‌ 
ழியில்‌ வேதாந்த அநிவைப்பெற்றவர்களுக்கும்‌, பெறவிரும்புகிற 
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இதந்த உரை விளக்கம்‌ மகிழ்ச்சி தரும்‌ என்று எண்ணு 


வர்களுக்கும்‌ 
கிறேன்‌. 

பதவுரையாகவோ, தெளிவற்ற பொழிப்புரையாகவோ இருப்‌ 
பதைவிட்‌, தெளிவுரையாக இருப்பது நலம்‌ என்று எண்ணி உரை 
"அமைக்கப்பட்டுள்ளது. பதவுரை வேண்டுவோர்‌ தெளிவுரையின்‌ 
மூலம்‌ அதைப்பெற்று விடலாம்‌, 


உரை நடையில்‌ வரும்‌ ஸம்ஸ்க்ருதச்‌ சொற்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ 
நாற்றி அமைக்கப்படவில்லை. உச்சாரணமுறை, பிறழவேண்டாம்‌ 
[ ஸ்ர ன்‌ 4 ௬ ்‌ ப 2 
எண்று! எண்ணியே அவ்வாறு அச்சொற்கள்‌, மாறுபாடின்‌ றி அமைக்‌ 
தப்பட்ட. வேதாந்த நூலில்‌ ஸம்ஸ்க்ருத உ.ச்சாரணமுறை, 
பி றழரம்லி இருப்பது நல்லது என்றே பெரியோர்‌ கருதுவர்‌. 

8 இந்த நூல்‌, மேலும்‌ எளிமையுடனும்‌ சிறப்புடடைம்‌ அமை 
வதற்கேற்ற வழிமுறைகளை, அருளுடன்‌ பிறர்‌ கூறினால்‌, அவற்றை 
ஏற்றுக்கொள்ளுகிறேன்‌. அடுத்தபதிப்பில்‌ அவற்றைச்‌ செயல்‌ 
படுத்த இயம்‌. 


டச்‌ 
இந்நூலை வெளியிடுவதற்கு, முதல்‌ துணையாக இருந்த ஸ்ரீ 
. காஞ்சீ காமகோடிப்‌ பெரியவர்களின்‌ அருளன்பை என்றும்மறவேன்‌. 
ஸ்ரீ மடத்தின்‌ சார்பில்‌ அமைந்துள்ள நூல்‌ வெளியீட்டுக்குழுவினரின்‌ 
பணவுதவியால்‌, இந்த நூல்‌ வெளிவருகிறது என்பதைத்‌ தெதரிவித்‌ 
துக்கொள்கிறேன்‌. அக்குழுவினருக்கு என்‌ நன்றிகலந்த வணக்கங்‌ 
கள்‌ உரியவை, 


இந்த நூலை நல்லமுறையில்‌ அச்சிட்டுத்‌.தர முன்வந்த 
ஸ்ரீராமாயணப்‌ பதிப்பக உரிமையாளருக்கும்‌, அப்பதிப்பக ஊழியர்‌ 
களுக்கும்‌ என்‌ மனமார்ந்த நன்றி, 


அவ்வப்போது காணப்படும்‌ குறைகளை எடுத்துக்கூறி, 
அவற்றை நீக்கித்‌ திருத்தம்‌ செய்ய உதவிய ஸ்ரீமான்‌ எஸ்‌. நடேச 
ஐயரின்‌ அன்புத்துணை என்றும்‌ மறக்க முடியாதது, 

முடிவாக நல்லமுறையில்‌ இந்நூல்‌ வெளிவர உதவிய 
எல்லாப்பெரியோர்களுக்கும்‌ என்‌ நமஸ்காரம்‌, 

எல்லாவகைகளிலும்‌ தோன்ராத்துணையாயிருந்து அருள்‌ 
புரியும்‌ இறைவடிவமான குரு நாதருக்கு நமஸ்காரங்கள்‌. 


இங்ஙனம்‌ 


டி. எ. வேங்கடராம ஐயர்‌, 
பதிப்பாசிரியர்‌, 


ஸர்‌, எம்‌. ஸிடி, முத்தையசெட்டியார்‌ உயர்பள்ளி 


புரசை டசண்ணை.7. 


12. 
1.2. 


14. 
1.௮. 
16. 


ங11 


உபசேகச ஸாஹஸ்ரி நாவின்‌ பொருளடக்கம்‌? 


உரை நடைப்பருகதி: 


.. ரரி ரின்‌ எரா ॥ 


மாணவனுக்கு அறிஷட்டும்‌ முறைகள்‌ பற்றிக்‌ கூறும்‌ பகுதி; 1, 


ப்‌ 


1 லை இ) யற்‌ ய்‌ ராண மூ ம்‌, அணு பந்த 
சதுஷ்டயமும்‌, 1 


மேற்கூறிய பொருளின்‌ விளக்கம்‌, ன்‌ 


குருவையடை,.ந்து பயிலல்‌ இன்றியமையாதது 


சானல்‌. 89 
அடிக்கடி, குரு உபேதசம்‌ செய்வ இண காரணம்‌ “4 
மெய்யுணர்வு தோண்றும்‌ வழிக ளைக்‌ கூ ல்‌. ட 
குருவின்‌ பயிற்றுவிக்கும்‌ முறை, 6 


வேதங்களாலும்‌ ஸ்ம்ருதிகளாலும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
இயல்புகளை விவரித்துப்‌ பயிலச்‌ செய்குல்‌. 7.8 
பயில்வித்தபின்‌ மாணவனை அடிக்கடி 
வினாவியறிதல்‌. 9 
நன்கு புரிந்து கொள்ளாகு மாணவனின்‌ 


பதில்‌, 


10 
மறுபடி உபேதசம்‌ செய்து புரியவைக்க 
வேண்டும்‌ எனால்‌, 11 


உடலில்‌ அபிமானமகன்‌ றபின்பு மாணவன்‌ 


கூ றல்‌, 12 
மாணவனைப்‌ பாராட்டி ஆசிரியர்‌ கடறல்‌, 18.12 


பொருள்‌ நன்கு விளங்குவதற்காக, மாணவன்‌ 


னவினாவு தல்‌, 14 


ஆசிரியர்‌ விடைகூறத்‌ தொடங்குதல்‌. 17 
உடலின்‌ தன்மைகளின்‌ விளக்கம்‌. 18 


உடலின்‌ தோற்றம்‌. 19.21. 


உர ப்பகுகி எண்‌ஃஃபக்கம்‌ 


6-7 


்‌ 


10 
11. 


1. 14212 


(914 


4111 
17. நுட்ப உடலில்‌ அபிமானமில்லாமலிருக்கச்‌ 
செய்தல்‌. 92-29 
18.  ப்ரஹ்மமே ஜீவன்‌ என்பதற்குச்‌ சான்று கூறல்‌, இ 
19. மேற்கூறிய கொள்கையில்‌ வரும்‌ ஐயத்தைப்‌ 
போக்குதலும்‌, மேவறுபாட்டை நிந்தித்தலும்‌. 25.21 
௨0. “ப்ரஹ்மமும்‌ ஜீவனும்‌ வேறில்லாதவை”' 
என்பதைப்‌ புகழ்ந்து, கர்மங்கள்‌ விடத்தக்கவை! 
சானல்‌. ௨8.92 
21, ஒன்றென்ற முடிவை யுக்தியைக்கொண்டு ட்‌ 
நிறுவுதல்‌. 99-85 
25. இன்பதுன் பங்கள்‌ முதலியவை ஆத்மாவின்‌ 
இயல்பல்ல எனல்‌. 86-86 


25. ஒன்று என்ஜு முடிபில்‌ ஏற்படும்‌ ஐயங்கள்‌. 39 
24. மமற்கூறிய ஐயங்களுக்கு ஸமாதானம்‌. 0 


95. கர்மகாண்டத்தின்‌ ப்ரமாணத்‌ தன்மையில்‌ 


ஐயமும்‌, நீக்கமும்‌. 1.௧2 
௨6. அறியாமை அழிவதால்‌ தோன்றும்‌ பயன்‌, 48 
27. மோ௯ஷமடைய விரும்புவோன்‌ கர்மங்களை 


விடல்‌ வேண்டும்‌ என்று கூறல்‌, &4. 


5, ஒன எண அமா அகா ॥ 


19-22 

22.24 

25.28 
29 


59.80 


23 


4 


௦9௮ 


மாறுபாடற்றதும்‌, இரண்டற்றதுமாகிய ஆத்மாவைப்‌ பற்றி 


அறிவிக்கும்‌ பகுதி-3. 


உரைப்பகுதி எண்‌ 


1. மோக்ஷத்தை விரும்புகி றவர்‌, செய்ய வேண்டிய 


வற்றைத்‌ தெரிந்து கொண்ட பின்பு மாணவன்‌ 
வினாவத்‌ தொடங்குதல்‌. க 
உ... மாணவனை அமைதி பெறச்செய்ய 
ஆசிரியரின்‌ பதில்‌, &6.௧8 
5. மறுபடி நன்கு அறிவதன்‌ பொருட்டு மாணவன்‌ 
்‌. வினாவுதலும்‌ ஆசிரியரின்‌ பதிலும்‌, 49.௧0 
&.. அத்யாஸம்‌ பொருத்தமற்றது என்று 
மாணவன்‌ கூறல்‌, 51 


5. ஆசிரியரின்‌ பதில்‌, 59.54 


பக்கம்‌ 


9 


86 
87-98 


% 4, 


மல, 


16. 
17, 


1 


2, 


1% 


அத்யாஸத்தின்‌ காரணமாக ஆதுமா பொருளற்ற 

தாகி விடும்‌ என்று மாணவன்‌ ஐயமுறுதல்‌. 55 
ஆசார்யரின்‌ பதில்‌, - 56 
பவைநாசிமதக்‌ கொள்கை வரும்‌'” 
ஐயமும்‌ அதன்‌ நீக்கமும்‌, 57-58 


ன்ற 


பிறமதக்‌ கொள்கைகளின்‌ பொருந்தாமை, 29 
வேற்று முறையில்‌ அத்யாஸத்தைப்‌ பற்றிய 
ஐயமும்‌, நீக்கமும்‌, 60.2 79 
கூடஸ்தளைப்பற்றிய ஐயநீக்கம்‌, 74275 
அறிபவனாதலின்‌ விகாரமற்ற தன்மை பொருந்‌ 
தாது”? என்ற ஐயமும்‌ அதன்‌ நீக்கமும்‌. 76-85 
மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ ஸாக்ஷியாக இருப்பதால்‌ 
ஏற்படும்‌ ஐயமும்‌ அதன்‌ நீக்கமும்‌, 86.92 
சைதன்யம்‌ அழிவற்றது! என்பதில்‌ ஏற்படும்‌ 
ஆகேஷேபமும்‌ ஸமாதானமும்‌. 993-101 
அறியும்‌ தன்மை பொருந்தாதெனலும்‌, 
அதன்‌ ஸமாதானமும்‌, 102-109 
செயல்புரிவது பற்றிய ஐயமும்‌ நீக்கமும்‌; 104-107 
“சைதன்யம்‌, விகாரமற்றது; பயனுக 
இருப்பது!” என்ற கொள்கையில்‌ ஆக்ஷைப 
ஸமாதானங்கள்‌, 198 
த்வைதம்‌ பொய்யானது என்பதை 
விளக்குதல்‌. 409-111 


9. ஏவினார்‌ அரா ம 


அடிக்கடி விசாரித்து ஆராய்தல்‌ என்ற பகுதி: 2 


விசாரித்து அறியும்‌ முறைபற்றிக்‌ 
கூறுதல்‌, ௩12114 


“டுசால்‌ முதலியவற்றால்‌ ஆத்மாவைஅவமதிப்பது 


இயலாத செயல்‌!” என்பதை விளக்குதல்‌, 114.115 


சொல்‌ முதலியவற்றினால்‌ தோன்றும்‌ அனுபவ 
மும்‌, ஆத்மாவின்‌ மாறுபாடற்ற இயல்பின்‌ 
விளக்கமும்‌. 116. 


முதல்‌ பகுதியின்‌ பொருளடக்கம்‌ முற்றிற்று, 


58.30 


9-0 


59064 


62-06 


61-69 


11218 


12-74 


179 


அ 
₹? 


௧4 
இரண்டாம்‌ பகுதியில்‌ வரும்‌ 
செய்யுட்களின்‌ பொருளடக்கம்‌: 
1... ஏரி எரா ॥ 
பத முன்னுரைப்‌ பகுதி: 


இறைவளை வணங்குகலும்‌ ப்ரஹ்ம வித்யையின்‌ : 


ச்லோகம்‌...-பக்கம்‌ 


தொடக்கமும்‌, 125 
மெய்யறியேவே மோக்ஷம்‌ தரும்‌ எனல்‌. 6.7 


அறிவும்‌ கர்மமும்‌ சேரா?” என்பதை 
விளக்குகுல்‌, 8.1௮ 
வேவ குத்தில்‌ கர்மகாண்டம்‌ ப்ரமாணம ற்றுப்‌ 
போகாதெனல்‌, 16-11 


அறியாமையின்‌ மறுபிறப்புக்கள்‌. 195109 


மோக்ஷம்‌ தரம்‌ எனல்‌, 20.24 
உபநிஷத்‌” என்ற சொல்லின்‌ பொருள்‌ 
விளக்கம்‌, . 29-26 
த ப டட்டட்டப்ட்க 
ஆத்மாவல்லாதவற்ை விலக்கும்‌ பகுதி: 
“மெய்யறிவு. வேதமொழிகளால்‌ ஏற்படும்‌!” 
என்பதன்‌ விளக்கம்‌, 1.22 
உண்டான மெய்யறிவை ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதவிய 
ப்ரமாணங்கள்‌ அழிக்கமாட்டா என்று கூறல்‌, இஃக்‌ 
ததத உட்பட ட்ட்டபப்க। 
ஈசனே ஆத்மா என்று உரைக்கும்‌ பகுதி 
ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்றே எனல்‌, 1...” 
“அவை வேறுபட்‌ டிரு ந்தால்‌ வேதப்பொருள்‌ 
பொருத்தமற்றதாகும்‌'” என்று கூறுதல்‌ %.க்‌ 
த ட்ட்்பட்ட்ட பட்டய பல 
மெய்யறிவின்‌ இயல்பை விளக்கும்‌ பகுதி: 


“ஆத்ம அறிவு மோக்ஷம்‌ தராது. கர்மங்கள்‌ தடை 
புரியும்‌” எனல்‌, ந.8 


[9.82 
82-83 


95. 86 


86 
61 


88.90 


80 


93. 


92-99 


93-94 


04.95 


கம்ஸ 


்‌ ச்லோகம்‌. பக்கம்‌ 
2. ப்ராரப்த வினையின்‌ முடிவில்‌ மெய்யுணர்வாகிய 
மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்று கூறல்‌, 333 97.96 
பத ட ப பப்ட்ட்டாபப த 
புத்திமின்‌ தவறுகளை விளக்கும்‌ பருதி: 


்‌. யாவரும்‌ மெய்யுணர்வு பெறாமைக்குக்காரணம்‌, 
உதங்கள்்‌ ௧௫. 3 99 


2,  பிறவிக்கடலில்‌ உழலுவ தற்குக்காரணமும்‌, 
சான்றும்‌, 2-& 99.100 


௨. மோக்ஷமடைய விரும்புவோன்‌ பொருள்களைப்‌ 
பிரித்தறிகல்‌ வேண்டும்‌ எனல்‌. 5 101 


6, ன்ழுமினகாார | 
ஆத்மாவினிடம்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ இல்லை என்பதை விளக்கும்பகு தி: 


1. வெளிப்படையான முறைகளால்‌ பொருள்களைப்‌ 


பிரித்தல்‌. மவ 102-105 
2. சிறப்பியல்புகள்‌ ஆத்மாவல்ல எனல்‌, 34 108.104 
்‌.. **பிறவுதனியின்றி ஆத்மா என்றுமுள்ள து?* 
எனல்‌, 5.6 105 
1, பை கயா | 
பு குதியில்‌ ஏ றிய ஆஅ விவைப்பற்‌ றி விளக்‌ கும்‌ பகுதி: 


1. புத்தியில்‌ விளங்கும்‌ பொருளை அனுபவ வாயி 
லாக விளக்குகுல்‌, 12 106-107 


(ல) 


ஆத்மா, விகாரம்‌ முத விய மாசுகளில்லாதது 
என்று நிறுவுதல்‌, க்‌ 108 


8, ஆதுமாவின்‌, தூய்மையும்‌, ஒன்றாக விளங்கும்‌ 
குண்மையும்‌, 5௨6 (05.10 
8. அரிஏ(க(புளாராஏ ॥ 
புத்தியை அமைதியுறக்‌ கூறும்‌ பகுதி: 
1. ஆகுமா, புத்தி இவற்றின்‌ உரையாடல்‌, அத்‌... ந30113 
2. இப்பகுதியை இயற்றியதன்‌ காணம்‌, 5.௨6 112 


662 


ங்லி 


கிவ 


9811 


9, ரட்ட அமைய ॥ 


ஆத்மாவின்‌ நுண்மையையும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ 


இயல்பையும்‌ விளக்கும்‌ பகுதி. 


ச்லோகம்‌..ஃப(பக்கம்‌ 


ஆத்மா', நுட்பமானது; எங்கும்‌ நிறைந்துள்ளது 
எனல்‌, 1.8 
நான்முகன்‌ முதலியோர்‌ ஆத்மாவின்‌ உடல்‌ 
எனல்‌, 46 


“மெய்யறிவு என்பது அழிவற்றது; பொருள்‌ 
தொடர்பற்றது'?? எனல்‌. 79 


10. அஒர்ரை-ஒரரனால்‌ அவஏ- அகம 


அ தமா என்பது பொருள்‌ தொடர்பில்லாத 
அறிவே?” என்பதை அனுபவ வாயிலாக 
விளக்குதல்‌, 1-8 


ஆத்மாவின்‌ இரண்டற் றதன்மையையும்‌, வேறு 
பாடற்றநிலையையும்‌ வேதங்களின்‌ சான்று 
கொண்டு விளக்குதல்‌, பர்‌] 


மெய்யுணர்வின்‌ பயன்‌, தான்‌ தானாகவேயிருத்த 


லாகும்‌ என்று கூறல்‌, 10-12 
ஆத்மாவை அழிந்தவனின்‌ நிலை, 14௨14 


11. டார காயா ॥ 


1 18ஃந1க்‌ 


115110 


116-117 


- மெய்யறிவே ஆத்மஸ்வரூபம்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி; 


118.119 


1192.128 


124-125 
124. 126 


ஆத்மாவின்‌ அறிவுவடிவை விளக்கிக்‌ கூறும்‌ பகுதி: 


கர்மங்களுக்கும்‌ அவற்றுடன்‌ கூடிய ஆகும 
உணர்வுக்கும்‌ மோக்ஷத்தை அடைவிக்கும்‌ 
திறன்‌ இல்லை எனல்‌, 1.8 


திவைதம்‌ இல்லையெனில்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலி 
யவை பொருத்தமற்றவையாகும்‌ என்ற 
ஐயத்தைப்‌ போக்குதல்‌, &-14 


கர்மங்கள்‌ மோக்ஷத்தைத்தரா என்‌ பதைப்‌ 
பொருந்தக்காட்டல்‌. 15-16 


128-183 


184 


ல 


ந்தி 


ன்‌ 


2 


3111 


12. ஐகானை கறு ॥ 
ஆத்மஒளியை விளக்கும்‌ பகுதி: 
ச்லோகம்‌...பக்கம்‌ 
அற்குக்கரணத்தைப்‌ பிரித்தறியாமையாலேயே 

ட ஆத்மாவின்‌ உண்மைவடிவம்‌ புலப்படுவதில்லை 
என்று கூறல்‌, 1ஃத்‌ / 185-187 

ஆத்மாவின்‌ உண்மை வடிவம்‌ புலப்படும்படி , 
மஹாவாக்ய உபதேசம்‌ செய்தல்‌. 919 128.1.48 


“ஆத்மா அழியா அறிவு” என்பதை 
விளக்கியபின்‌ அது ஏவலுக்குட்பட்டதன் று 
என்பதை நிறுவுதல்‌, 16-19 144145 


15. எனா ஏகார ॥ 
ஆத்மா '*கண்‌ முதலிய உறுப்புக்களற்றவன்‌?? என்பதை 
விளக்கும்‌ பகுதி: 


“ஆத்மா தூய்மையானது; அசைவற்றது” 


என்பவற்றை நிறுவுதல்‌. 110 146149 
பிறவிப்பிணியைப்‌ போக்கும்‌ வழியைக்கூ றி 
அதில்‌ மாணவனை நடத்துதல்‌. 11148 149-150 
மெய்யுணர்வில்‌ மன அசைவும்‌, ஸமாதியும்‌ ்‌ 
இல்லை எனல்‌. 14218 150-191 
ஆத்மாவின்‌ நிறைந்த இயல்பு. 19.24 152.1ஐக்‌ 


“நானே ப்ரஹ்மம்‌'” என்று எப்போதும்‌ 
எண்ணும்படி கூறல்‌. 29-26 154 


ட. 14. ஒர னர ரை ॥ 
கனவு, நினைவு, இவற்றைப்பற்றி விளக்கும்‌ பகுதி: 


அந்தக்கரணம்‌ கண்ணால்‌ காணப்படுவதன்று; 
எனினும்‌ உணரப்படுகிறது என்று கூறலும்‌, 


ஆதனால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்களைக்‌. கூறுதலும்‌, 1.10 155-160 
ஆகுமா கொள்ளத்தக்கதும்‌ விடத்தக்கதுமன்று 

என்று கூறல்‌, 11.15 160162 
மோக்ஷத்தை அடைய நினைவு கூர்தல்‌, 16.19 162-164 


ப்ரஹ்மம்‌ அழிவற்றது என்பதன்‌ 
விளக்கம்‌, 20.29 164-165 


ஆரம 


ச்லோகம்‌..புக்ஃம்‌ 


5. ஆத்மாவை அறிந்தவனுக்குக்‌ கர்மரவினால்‌ 
பயனில்லை எனல்‌, 99.96 165-161 
6. ஆத்மாவை அறிந்தவன்‌ பெறும்‌ உண்மைப்‌ 
பயன்‌, 27.20 167-168 
1... ஆத்மா கர்மங்களுக்காக இருப்பதன்‌ று”? 
எண்பதன்‌ விணக்கம்‌, 80.0: . 1.69.178 
5, “ஆத்மா இருவகையுடல்களுக்கும்‌ வேருன து? * ்‌ 
என்று கூறுதல்‌, 41.50 174. 178 
த ப பட்ப்ட்டட்்ப த 
ஒன்று மற்டறான்‌ ருகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி; 
1... “சில ஸாதனங்களாலேயே ஆகுமா குூரய்மை 
படைகிறது என்ற கொள்கை பொருத்த 
த மற்றது எனல்‌, 1.8 119-141 
“ஆத்மாவின்‌ ஸாக்ஷித்தன்‌ மை, கட 193 
. அறிவாளி கர்மங்களை நீக. ஆத்மாவை 
எண்ண வேண்டும்‌ என்‌ இ கூறுகுல்‌, 7218 188-188 
1  மோக்ஷமடைய விரும்புவோன்‌ இபாருள்களைப்‌ 
பகுத்தறிதல்‌ வேண்டும்‌ என்று கூறுதல்‌, 199] 198180 
்‌... மூன்று நிலைகளும்‌ அவற்றை விளக்கும்‌ 
ஸமாக்ஷியும்‌. 995 189-196 
6. மோக்ஷமடைய வி௫ும்புவோன்‌ செய்ய 
வேண்டியவை, 36.30 196-197 
7. “ஆத்மா தன்னொளியுள்ளது; அது அறியப்‌ 
படுவதன்று”? என்று கூறல்‌. 80.54 197-209 
16 ஏார்ஏஏ எகணாரு ॥ 
பல வாதிகளின்‌ கொள்கைகளை மறுத்துக்‌ கூறும்‌ பகுதி: 
1. பருவுடலை ஆத்மா என்று கூறுவது 
பொருந்தாது எனல்‌. [ டக்‌ 
2. ஐந்து பொறிகளும்‌ ஆத்மாவல்ல எனல்‌. 99 204 
9. புத்தியும்‌ ஆத்மாவன்று. க.க 2௨08..210 
5. சூன்யம்‌ ஆத்மாவன்று. 15-21. 210213 
்‌.. திகம்பரர்களின்‌ கொள்ளை தவரான து 
எனால்‌, 99 214 
6. சாக்யர்களின்‌ கொள்தை தவருனது 
எனல்‌, 2929 ௮14216 
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ச்லோகம்‌... பக்கம்‌ 


சூன்யவாத மறுப்பும்‌, ௮அத்வைக முடிபின்‌ 


பொருத்தமும்‌. 90.க்க்‌ 
ஸாங்க்ய மதத்தை மறுத்தல்‌. 45.50 
வைசேஷிக மதத்தை மறுத்தல்‌. 5.57 


பிறவிப்பிணி அறியாமையால்‌ 
வருவதெெனெல்‌. 38.61. 
62.67 
பிறருடைய கொள்கைகளை மறுத்தபின்‌ தன்‌ 
சகொள்கையய நிலைநாட்டல்‌ 68.14 


மோக்ஷதுதின்‌ வடிவம்‌. 


17. அன்ரி அனு | 
மெய்யஙமிவை வி க்கும்‌ பகுதி; 


இறைவணக்கம்‌. ்‌ 1-8 
மெய்யறிவின்‌ மேன்மை. &-ட0 
ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்ே எனல்‌. 10.24 
மனம்‌ தூய்மை பெறுவதற்குரிய முறை. 29.96 


மாயையாலேயே ஆத்மா பலவாகிறது 
எனல்‌. 21-32 


புத்தியினால்‌ ஆத்மாவை அறிதலும்‌ 


ஆத்மாவின்‌ அழியாத்‌ கண்மையும்‌. 88.42 
கர்மங்களினின்றும்‌ விடுதலை, .. தீதஃதம்‌ 
குருவை அடைந்து பணிதல்‌. 22௮4 
பொருள்களைப்‌ பகுத்தறிதல்‌. 54.56 


மோக்ஷம்‌ பெற விரும்பும்‌ அறிஞன்‌, அடிக்கடி 


எண்ண வேண்டியவை. 87௨81 
இப்பகுதியின்‌ பொருளைச்‌ சுருங்கக்‌ கூறி 
முடித்தல்‌. 62.89 


18: வயு எரா ப 


23.9.2224 
225221 
29.28. 


24-24 
2௮9-287 


2௦9-240 


241242 
243245 
246..258 
254.256 


256-260 
260265 
265269 


210 
2704 271 


212-268 


௧6௮260 


“ஜிவனாகிய நீ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌?” என்று கூறும்‌ பகுதி? 


குரு வணக்கமும்‌ இதான்று தொட்டு வகும்‌ 
தூய்மையும்‌. 1.2 

மஹாவாக்யத்தாலே தான்‌, துன்பத்தைப்‌ 

போக்கும்‌ மெய்யறிவு பெறலாம்‌ எனல்‌. 3.8 


298-291 


ச 


10, 


ற்‌ 


12. 


18. 


1.4. 


12. 
16... 


(மனி 


18. 


*8. 


ஆடச்‌! 


சுலோகம்‌... பக்கம்‌ 


சொல்லைப்‌ பல முறை கூறவேண்டும்‌ என்று 

கூறும்‌ ப்ரஸங்க்யான?” வாதிகளின்‌ 
கொள்கை, 9௨18 

19.28 


2.27 


ர்‌ 
ம்‌ 


அத்வைத முடிபின்‌ விளக்கம்‌. 
ஆத்மாவின்‌ அதநியப்படாத நிலை, 


ஆத்மா சொற்களுக்கு அப்பாற்பட்டது ) 
எனல்‌. இூ.58 


54-86 


பிற மதக்‌ கொள்கைகள்‌. 
ஆபாஸன்‌ என்ற பொருளை நிறுவி, அதை 
மறுக்கும்‌ வாதங்கள்‌ பொருத்தமற்றவை 


என்று காட்டல்‌. 


31-௮0 
அறிகிருன்‌ என்று கூறுவதற்கு ஆத்மா ஏற்ற 
தன்று என்ற ஐயம்‌. 51-56 
அறிகிறான்‌ என்று கூறுவதற்கேற்ற வகையில்‌ 
ஆத்மா உள்ளது என்று காட்டல்‌. 57-66 
புத்தியைப்பற்றி தார்க்கிகர்களும்‌ ஸெளகதர்‌ 
களும்‌ கொண்டுள்ள கொள்கைகளை 


மறுத்தல்‌. 67-74 
ஆபாஸனைப்‌ பற்றிய ஷயமும்‌ அதன்‌ 

நீக்கமும்‌. 75.90 
நீ, நான்‌ என்பவற்றின்‌ ஆய்வு. 91.98 


மஹாவாக்யத்தின்‌ சொற்பொருளை நன்கு 
உணர்ந்தவனுக்கு அது பயன்‌ தரும்‌ அறிவைத்‌ 
தோற்றுவிக்கும்‌ எனல்‌, 99-10 


அறியத்தக்க பொருளை நிறுவுதல்‌, 105-140 


விஜ்ஞான வாதம்‌, பெளத்தமதம்‌ இவற்றை 


மறுத்தல்‌, 141-152 
அறிவுக்கும்‌, அறிபவனணுக்கும்‌ உள்ள 
தொடர்பு, 159-159 


அறியாமை, அறிவு இவற்றிடையே உள்ள 


அழிக்கும்‌ திறமை, 160172 
தத்‌, தவம்‌ என்ற சொற்பொருளில்‌ 
தோன்றும்‌ ஐய நீக்கம்‌, 178180 


292994 
295.208 
290.801 


901.304 
205 
305512 
518816 


5174.221. 


522.2 
556,985 
996..840 
541848 
54.4.3639 
$68.969 
569..872 
579.876 


318282 


கதர! 


ச்லோகம்‌....பக்கம்‌ 
20. தவம்‌ என்ற சொற்பொருளின்‌ 


விளக்கம்‌ , 181188 382..888 

21. :*தத்‌ த்வம்‌ அணி: முதலிய மஹா வாக்யங்‌ 
களின்‌ பொருளை ஆராய்தல்‌, 184-205 562௨89% 

25. முன்பு கூறப்பட்ட ப்ரஸங்க்யான வாதத்தை 
வேறுமுறையில்‌ மறுத்தல்‌, 206.229 : 292-401 
99. ப்ரகரணப்‌ பொருளின்‌ முடிவு, 290-295 ' 402-409 


19. . ஏராள ஏகா ॥ 
ஆத்மா.-மனம்‌ ஆகிய இவற்றின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி. 


வயம்‌ 
ட 


பிறவிதோய்‌ அறியாமையால்‌ தான்‌ வருகிறது 
என்பதைக்‌ காட்டுவதற்காக, ஆத்மாவும்‌ 


மனமும்‌ உரையாடுதல்‌, 1-8. 404.407 
2. ஆத்மாவின்‌ இரண்டற்ற நிலை, 912 &07-க09 
8. ஆத்மா வேற்றுமையறிவுக்கு விஷயமாகாது 
எனல்‌ 14 410 
4. ஆராய்வது அத்வைத அறிவை உறுதி. ்‌ 
(பாக்கும்‌ எனல்‌, 14.18 411-415 


5. அத்வைத அறிவு பெருதவர்கள்‌ பிறவிப்‌ 
பிணியை அடைதல்‌, 19-20 159116 
6, உண்மைப்‌ பொருளான சைதன்யம்‌, காரண 
முமன்று கார்யமும்‌ அன்று என்று 


விளக்குதல்‌, 31-24 411-420 
7. தவைதக்‌ கொள்கையின்‌ போலித்தன்மையும்‌, 
மங்கலமும்‌, 25-28 421-424 


உ.பதேதேச ஸாஹஸ்ரீ நூலின்‌ செய்யுட்‌ பகுதியின்‌ 
பொருளடக்கம்‌ முற்றிற்று, 


கக்க கடல்‌ ஆட்டி *டதடல்‌ அத்த்ததைல்‌ 


9 


ஜ்‌ 


உபதேச ஸாஹஸ்ரீ நூலிலுள்ள ப்ரகரண வரிசை. 
வசனம்‌, அட 
பூ பக்கம்‌ 
ட்ப ட்ப ப்லு 
சீடனுக்கு அறிஷட்டும்‌ முறைகள்‌ பற்றிக்‌ கூறும்‌ பகுதி, 1 
ஒக - எத எவவ ன அணை ॥ 


மாறுபாடற்றதும்‌, இரண்டற்றதுமாகிய ஆத்மாவைப்‌ 
பற்றி அறிவிக்கும்‌ பகுதி, ட்‌ 042] 


ஏரவினாு அகம்‌ ॥ 
அடிக்கடி விசாரணை செய்து அறிதல்‌ என்னும்‌ பகுதி. 12 


செய்யுள்‌, 


சமி - எக ॥ 

முன்னுரைப்‌ பருதி; 79 
எர வகார ॥ 

ஆத்மாவல்லாதவற்றை விலக்கும்‌ பதன்‌ 91. 
(வகார ॥ 

ஈசனோ ஆத்மா என்று உரைக்கும்‌ பகுதி. ட்‌ 93 
ஏவ வவ வா்‌ ॥ 

மெய்யறிவின்‌ இயல்பை விளக்கும்‌ பகுதி, 96 
ஏரு வகர ॥ 

புத்தியின்‌ தவறுகளை விளக்கும்‌ பகுதி. 06 
உடயன ॥ 

ஆத்மாவிடம்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ இல்லை என்பதை விளக்கும்‌ 
பகுதி, 102 
ஒழு (கி 0 ॥ 

புத்தியில்‌ ஏறிய அறிவைப்பற்றி விளக்கும்‌ பகுதி. 1.06 


16-19 (௭- எகர ॥ 
புத்தியை அமைதியுறக்கூறும்‌ பகுதி. 110 


31130 
பக்கம்‌ 
9, ஆனாளடனடரறையர ॥ 
ஆத்மாவின்‌ நுண்மையையும்‌, நிறைவையும்‌ விளக்கும்‌ 
பகுதி. 313 
10. ஏரர. வரான்‌ எவ ரகா ॥ 
ய அரப்யதிவே ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ என்பதை மல்க்டல்‌ 


8௫ ள்‌ ௭ அண ॥ ரி 
ஆத்மாவின்‌ அறிவ வடிவை ிரக்டில்‌ கூறும்‌ பகுதி, 126 
எசான்‌ ண, ॥ 

த்மஒளியை விளக்கும்‌ பகுதி, 125 


. அனாரா வ ரண | ்‌ 

ஆத்மாவின்‌ உறுப்பற்ற தன்மையை விளக்கும்‌ பகுதி, 146 
14. ரைன்‌ எகா | 

கனவு, நினவு, இவற்றை விளக்கும்‌ பகுதி. 155 


15. ஸாரா | 
ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி. 119 
146 ஏர உாகானாு ॥ 
பூதங்களின்‌ விகாரமே ஆத்மா என்றுகூறும்‌, வாதிகள்‌ 
பலரின்‌ கொள்கைகளை மறுத்துக்கூறும்‌ பகுதி, 203 
17. ஏன ரகர | 
மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதி. 241... 
19. எனார்க ரர | ன 
நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி. 
19. சோர்வா எகர | ட 
ஆத்மா.ஃமனம்‌ ஆகிய இவற்றின்‌ உரைய க்கும்‌ 
பகுதி. 104 


ஓம்‌ 


ஸீமத்‌ சங்கரபகவத்பாதரால்‌ இயற்றப்பட்ட 
உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


வசனப்பகுதி ப | 


எனல எகர 
சீடனுக்கு . அறிவூட்டும்‌ முறைகள்‌ பற்றிக்‌ கூறும்‌ பகுதி:-- 
3 


ஸ்ரீசங்கரபகவத்பாதர்‌ உபநிஷத்துக்களின்‌ ஸாரமான பொருளை 
சுருக்கமாகக்‌ கூற விரும்பி, அதன்‌ பொருட்டு இந்நூலை இயற்ற 
நினைத்து, முதலில்‌ முன்னோர்‌ மேற்கொண்ட முறையின்படி, தாம்‌ 
செய்ய விரும்பிய நூல்‌ தடையின்றி முடிவுபெறுவதன்‌ பொருட்டு 
மங்கல வாழ்த்துச்‌ செய்கிறார்‌. 


ஏஏ எண்‌ வாகன: ஏரார்‌ அணாளார்‌ எரசள 
ஏ ॥ 


இங்கு *ஈஜ8?' என்ற சொல்‌ மங்கலத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. 


பொருள்‌: -பல சாஸ்த்ர நூல்களை விரிவாகச்‌ செய்த பிறகு 
மோக்ஷத்தை மட்டும்‌ விரும்புகின்றவர்களும்‌, அதற்காக மோக்ஷ 
சாஸ்த்ரத்தின்‌ கருத்தை அறிய விரும்புகின்‌ றவர்களும்‌, நல்ல ஊக்கத்‌ 
துடன்‌ கூடியவர்களும்‌ ஆகிய மக்களுக்கு உதவுவதற்காக தத்வமாகிய 
ப்ரஹ்மத்தை அடைவதற்குக்‌ கருவியாகிய இந்தப்‌ பேரறிவை உப 
தேசிக்கும்‌ முறையைத்‌ தெளிவாகச்‌ சொல்லப்போகிரேரம்‌. 


விளக்கம்‌ :--இங்கு எரா என்ற சொல்லால்‌ ப்ரத்யக்‌ ஆத்மா 
விற்கு வேறில்லாத ப்ரஹ்மம்‌ இந்த நூலுக்கு விஷயம்‌ என்பது குறிப்‌ 
பிடப்படுகிறது. *எ௭௭' என்ற சொல்லால்‌ அறியாமையை மூலமாகக்‌ 
கொண்ட ஸம்ஸாரத்தின்‌ நீக்கம்‌, பயனாகக்‌ குறிக்கப்படுகிறது. 
எ என்ற சொல்லால்‌ அதிகாரி குறிக்கப்படுகிறான்‌. 480]! 
என்ற தொடரால்‌, அறிவிப்பது அறிவிக்கப்படுவது ஆகிய 


சம்பந்தம்‌ குறிக்கப்படுகிறது. இவ்வாறு அநுபந்தசதுஷ்டயங்கள்‌ 
கூறப்பட்டன. 


2 உபதேசஸாஹஸ்ரீ 
2 
எர எினளாஏள்‌ எள்‌ ஏனா என்ன. எண்ணை ரள 
ரரி டிகோளாஏ எர எரா ரரி எணரிகேகா வை 
பகுப்பு பட்‌ பட்டது பயப்பட்டு பட்ட தட்டம்‌ 
ளாக. ரண்‌: ஈரா. எள 9௭1௭: பட்டு ட்ப 
ட்ட 


பொருள்‌:--அழிவோடு கூடிய எல்லா ஸாத்ய ஸாதனங்களாகிய 
இம்மை மறுமைப்‌ போகங்களில்‌ விருப்பமற்றவனும்‌, புதல்வன்‌, 
செல்வம்‌, மேலுலகு ஆகிய இவற்றில்‌ ஆசையை விட்டவனும்‌, பரம 
ஹம்ஸ பாரிவராஜ்யமாகிய துறவறத்தை மேற்கொண்ட வனும்‌, சமம்‌, 
தமம்‌, தயை முதலிய நல்லியல்புகளுடன்‌ கூடியவனும்‌, முன்னோர்‌ 
நூலில்‌ கூறி உள்ள மாணவர்க்குரிய குணங்களுடன்‌ கூடியவனும்‌, 
தூய்மையுள்ளவனும்‌, ப்ராஹ்மணனாயிருப்பவனும்‌ ஆகிய சிஷ்யன்‌ 
முூறைறப்படி வித்யையைப்‌ பெறுவதற்காகத்‌ தன்னை 9 நருங்குவானானால்‌ 
அப்போது அவனுடைய ஜாதி, செயல்‌, குணம்‌, படிப்பு, குலம்‌ ஆகிய 
வற்றைச்‌ சோதனை செய்த பிறகு ஆசார்யர்‌ இந்த மோக்ஷ ஸாதன 
மாகிய ஞானத்தை மாணவன்‌ உறுதியாக ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ வரை 
அடிக்கடி உபதேசிக்கவேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :--தகுதியற்ற மாணவர்க்கு இதை மொழிதல்‌ தகாது 
என்பது இதன்‌ கருத்து. 


ல 


மேலே கூறிய கருத்துக்கு வேதச்சான்று கூறப்படுகிறது. 
ஏ௫ஜ8--* ஏரி ஒிகஏ? “ஏனடி என்‌ ! எ ப 


ஊரகிரா € ணா மான அ என்ன்‌ ஏ ஏன்‌ பரினா 
ஏன சாணை எள வி என்‌ ரில்‌ ட னான... ஏஜாஏணார 
ணாள: ஏர்ணனிார்‌ என ஏர்‌ சார மா வி ஏ” எ4்‌ | எனா ஏ 
ாணாணளளர_ “அானர்சான ஏகி 9௨2 4 ஏரன£ஏ]8 சே எனா டி 
என: ஜடா! ஏனனன்‌ ஐ ஈர: ஊர்வன 
* ஒள 4 ஏன்‌? ஈனா | 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி ன்‌ 


பொருள்‌ :-...நற்காரியங்களால்‌ அடையத்தக்க உலகங்களை 
ப்ராஹ்மணன்‌ அழிவுள்ளவை என்றறிந்து அவற்றில்‌ பற்றுதலை 
நீக்கவேண்டும்‌ ?? என்று தொடங்கி, எதனால்‌ அழிவற்ற புருஷனை 
அறநியலாமோ அந்த ப்ரஹ்மவித்யையை உண்மையாக விளக்கிச்‌ 
சொன்னார்‌ £” என்று கூறும்‌ வேதத்‌ தொடரால்‌ மேற்கூறியது வலி 
யுறுத்தப்படும்‌. 


நன்றாக ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்ட வித்ழைே ய/ ஒருவனுக்கு 
மோக்ஷத்தைத்‌ தரும்‌. அதுவே சிஷ்யர்‌ ப்ரசிஷ்யர்களின்‌ மூலமாக 
வித்யாஸந்ததியைத்‌ தரும்‌ ”” 


நதியைத்‌ தாண்ட விரும்புகிறவனுக்கு எவ்வாறு ஓடம்‌ 
உதவுமோ அவ்வாறு மக்களின்‌ நன்மையின்‌ பொருட்டு வித்யா 
ஸந்ததி உதவும்‌. 


“குருவானவர்‌ முன்‌ சொன்ன முறைப்படி தன்னை நெருங்கிய 
மாணவனுக்கு இதைக்‌ கூறவேண்டுமேயல்லாமல்‌, தன்‌ லாபத்தை 
எண்ணியோ, வேறு காரணத்தாலோ இதைக்‌ கூறல்‌ தகாது?” 
செல்வம்‌ நிறைந்ததும்‌, கடல்‌ சூழ்ந்ததும்‌ விசாலமானதும்‌ ஆகிய 
பூமியை ஒருவன்‌ குருவுக்கு அளித்தாலும்‌ அதற்காக இந்த 
வித்யையை உபதேசித்தல்‌ தகாது?” என்று வேதம்‌ கட்டளையிடுகிறது. 


குரு மூலம்‌ தான்‌ இதைப்‌ பெறவேண்டும்‌. தானாகவே நூல்‌ 
களைக்‌ கொண்டும்‌. யுக்திகளைக்கொண்டும்‌ இந்த அறிவைப்‌ பெறல்‌ 
முடியாது. ?? “ஆசார்யனை அடைந்தவன்‌ அறிவான்‌”? 4 ஆசார்யனிட 
மிருந்து அறிந்த வித்யை பயன்‌ தருவதாகும்‌ ₹*? *ஆசார்யனே ஞான 
மாகிய ஓடத்தால்‌ பிறவிக்கடலின்‌ மறுகரையை அடைவிப்பவன்‌ ?* 
என்ற வேதமொழிகளினாலும்‌ “தத்வத்தை அறிந்த ஞானிகள்‌ உனக்கு 
ஞான த்தையுபதேசிப்பார்கள்‌.?” என்பது போன்ற ஸ்ம்ருதிகளின்‌ 
மொழிகளாலும்‌ நுட்பமான இந்த ஆத்மாவைத்‌ தன்‌ புத்தித்‌ திறமை 
யால்‌ மட்டும்‌ அறிதல்‌ முடியாது என்பது விளங்கும்‌. 


ஒரு தடவை உபதேசித்தாலேயே ஞானம்‌ உறுதியாகிவிடுமே ; ஏனா 
அடிக்கடி உபதேசிக்கவேண்டும்‌? என்றால்‌ 


னன ஏரகம்‌ எ ௬ ஏ எண்‌ கே எால்‌டிர்க ற 
கரினா உர ௮௭. இடி எர எ 


& உபதேதேசஸாஹஸ்ரி 


கி என அட்னான்‌ எஸ எலினா எர 
ஏ9: எண்களே எள்‌: | 


பொருள்‌ :-- ஞானத்தை உபதேசித்த பிறகு, சிஷ்யன்‌ அதை 
நன்கு ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை எண் பை கு அடையாளங்களால்‌ 
அறிந்து, உள்ளபடி அதை அறியாததற்குக்‌ காரணமான, அதர்மம்‌, 
உலக ஈடுபாடு, கட்டுப்பாடற்ற ஒழுக்கம்‌, அழியும்‌ பொருள்‌ அழியாப்‌ 
பொருள்‌ ஆகிய இவற்றை அறிவதற்குரிய கேள்வியறிவுபெருமை, 
மரியாதையும்‌ புகழும்‌ பெறவிரும்பி பிறர்க்கு ஏற்றவாறு நடித்தல்‌, 
ஜாதியிலும்‌ குலத்திலும்‌ அபிமானம்‌ கொள்ளல்‌ முதலியவற்றை நீக்கு 
வதன்‌ பொருட்டு, அவற்றிற்கு எதிரிடையான வையும்‌, வேதங்களிலும்‌ 
ஸ்ம்ருதிகளிலும்‌ சொல்லப்பட்டவைகளுமாகிய சினமின்மை முதலிய 
நல்ல பழக்கங்களையும்‌, அஹிம்ஸை முதலிய அடக்கங்களையும்‌, ஞானத்‌ 
திற்கு விரோதமில்லாத நியமங்களையும்‌, மற்றுமுள்ள நல்ல உபாயங்‌ 
களையும்‌ மேற்கொள்ளச்‌ செய்யவேண்டும்‌. 


ட] 


இவ்வாறு ஞானத்‌ தடங்கல்களை நீக்கி, ஞானம்‌ வருவதற்கான 
காரணங்களைக்‌ கூறல்வேண்டுமென்பதைக்‌ கீழ்வரும்‌ தொடர்‌ 


குறிக்கும்‌. 
ஏராள ரர்‌ எ என்ளாஏ்‌ எனக ஏவ | 
பொருள்‌ :-- ஞானம்‌ வருவதற்குக்‌ காரணமான அகங்கார 


மின்மை முதலிய நல்லகுணங்களைமேற்கொள்ளுமாறும்கூறவேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :--ஒரு கடவை கேட்டவுடன்‌ ஞானம்‌ வந்து 
விடாது. கேட்டபின்‌ சிந்தனை செய்யவேண்டும்‌. பிறகு நிதித்யா 
ஸனம்‌ செய்யவேண்டும்‌. வித்யை பயனைக்‌ கொடுக்கும்‌ நிலையை 
அடைந்தபோதுதான்‌ அது உறுதியான வித்யை எனப்படும்‌. ஆகை 
யால்‌ ஐயமும்‌ திரிபும்‌ இன்றி, பயன்‌ தரும்‌ வரையில்‌ மாணவனுக்கு 
உபதேசம்‌ செய்யவேண்டுமென்பது விளங்கும்‌. 
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இப்போது குருவின்‌ லக்ஷணம்‌ கூறப்படுகிறது. 
எனச்‌ சேோபிஉ.ரகள ஏரா -ஏ௭.௩ர- ஊர எ பட என. 
௭௭: எள ஜிடிர எள: ரர. ௭9கம்‌ ஏ எளி எண்‌ ளா: 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி 8 
எண: சேர்‌ ஏர என ஏணி ஏகோ 
மடக ப்பப் க ப பபப பபிப இட்டப்‌ எட்ஜி | 


ஏ ஒர ஊர சானி ஈகிள்‌? “௭௭ என்னார்‌ 7 
ஏவி எர? “ளா ளா 8பிக ா ஊ எனிஏ” எள்‌ ஏகு 88 
என?) ஈனா ஏன்னா: இளி: | 


பொருள்‌ :--ஆசார்யனோ ஊஹம்‌ முதலியவற்றுடன்‌ கூடிய 
வனாயும்‌, முறையே குருவினிடமிருந்து பயின்றவனாயும்‌, இம்மை 
மறுமை இன்பங்களில்‌ ஈடுபாடில்லாதவனாயும்‌, எனவே எல்லாவித 
மான கர்மங்களின்‌ பயனை விட்டவனாயும்‌, ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவனா 
யும்‌, அதிலே நிலைத்த தன்மை உ.டையவனுயும்‌, உள்ளொன்றும்‌ புற 
மொன்று மற்றவனாயும்‌, தம்பம்‌ முதலிய தீய குணங்களற் றவனாயும்‌, 
பிறர்க்குதவுவது ஒன்றையே தன்‌ வாழ்வுப்பயனாக எண்ணுபவனுாயும்‌, 
மாணவனுக்குத்தான்‌ கற்றதை அளிக்க விரும்புகிறவனாயும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 


அவன்‌ முதலில்‌ ஆத்மா ஒன்றுதான்‌ என்று விளக்கும்‌ வேத 
வாக்கியங்களைக்‌ கீழ்வருமாறு உபதேசிக்கவேண்டும்‌. 


“இந்த உலகம்‌, தோன்றுவதற்கு முன்னால்‌, ஒன்றானதும்‌, 
இரண்டற்றதும்‌ ஆகிய ஸத்தாகவே இருந்தது” எந்த ஞான 
நிலையில்‌ வேறு ஒன்றையும்‌ பார்ப்பதில்லையோ, கேட்பதில்லையோ 
அது பூர்ணமான ப்ரஹ்மம்‌?” “காணப்படுவன யாவும்‌ ப்ரஹ்மமே”? 
“தோன்றுவதற்கு முன்னால்‌ இந்த உலகம்‌ ஆத்மாவாகவே இருந்‌ 
தது”? நாம்‌ பார்க்கும்‌ இவையெல்லாம்‌ ப்ரஹ்மமே”' என்று உபதே 
சிக்கவேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌: ஊஹம்‌--மாணவரின்‌ ஐயங்களைத்‌ தாமே அறிதல்‌, 
அபோஹம்‌--மாணவரின்‌ ஐய விபரீத அறிவைப்‌ போக்‌ 
குதல்‌. 
க்ரஹணம்‌--மாணவர்‌ கேட்கும்‌ வினாக்களின்‌ கருத்தை 
உடனே அறிதல்‌. 
தாரணம்‌-- மாணவர்‌ வினவிய வினாக்களை மனத்தில்‌ 
இருத்தி ஏற்ற வகையில்‌ விடை கூறல்‌, 
சமம்‌--மன-வடக்கம்‌. தமம்‌.-பொறிகளையடக்கு தல்‌. 
குயை, அனுக்ரஹம்‌ துன்‌ பமுற்றவர்களின்‌ மீது கருணை 
கொண்டு அத்துன்பத்தை நிக்க முயலல்‌. 


உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


தம்பம்‌... தன்னைத்‌ குர்மவானென்‌ நு பறைசாற்றிக்‌ 
கொள்ளு தல்‌. 

தர்ப்பம்‌.- மதம்‌ கொண்டிருத்தல்‌. 

குஹகம்‌--பிறரை ஏமாற்றல்‌. சாட்யம்‌--கொடுங்குணம்‌. 
மாயா-...பிறரை மயங்கச்செய்வது, 
அகங்காரம்‌. -தேகாபிமானம்‌. 

மமத்வம்‌--எனது என்ற ஆசை. 
மாத்ஸர்யம்‌--குணங்களைக்‌ குற்றமாகக்‌ கூறல்‌. 
அந்ருதம்‌--பொய்‌ பேசுதல்‌. 
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ப்ரஹ்மமென்பது யாது? அது ஒன்றுதான்‌ என்று எங்ஙனம்‌ 
அறியப்படுகிறது? எனில்‌ 

ரர ஏராவிக எனி களர்‌ “ஏ றா எகர னர? 48 
ட்ப கப்பு கடந்து வடம்‌ ப்ப்டந்து 0 பங்கு ப்‌ பப்ப்பம்‌ 
க: உட ய நதட்ட தயக்க ட்டட்பட்ப்த்தத்‌: ப இ (பட்ட்பந்ததட்டப்‌ 
எள, : ஏ ஏர மர ஏளன எர, எளி ௭௭௭1, சள 
பப ப பபட்படடந்தை ட்ட கட்ப்ந்தலை ப்ட்ட்டு இட்டப்‌) 
ஏரா :, சான்‌ 8 ளா? கானிட்ப 


பொருள்‌ :--உபதேசித்தபின்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷண த்தைப்‌ 
பின்வரும்‌ வேதமொழிகளால்‌ போதித்தல்வேண்டும்‌. 

“எந்த ஆத்மா பாபமற்றதோ, மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ 
ஸாக்ஷ்ியோ அதுவே பரமாத்மா £? எது கண்களுக்கும்‌ கண்ணாய்‌ 
அபரோக்ஷமாய்‌ உள்ளதோ அதுதான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ '? “எது பசிதாகம்‌, 
சோகம்‌ மோஹம்‌, மூப்பு, மரணம்‌ இல்லாததோ அது ப்ரஹ்மம்‌””:இது 
வன்று இதுவன்று என்று எல்லாவற்றையும்‌ ஒதுக்கியபின்‌ எது 
மிஞ்சுகிறதோ அது ப்ரஹ்மம்‌ ?” 


“எது ஸ்தூலமுமன்றோ எது அணுவுமன்றர அது ப்ரஹ்மம்‌”' 


“இந்த ஆத்மா இதுவன்று இதுவன்று என்று விலக்கியறிய 
வேண்டிய பொருள்‌ £? 

“கண்ணால்‌ எது பார்க்கமுடியாததோ, கண்ணுக்கு எது ஒளி 
தருகிறதோ அது ப்ரஹ்மம்‌ '? 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி பூ 

“ எது அறிவாயும்‌ ஆனந்தமாயும்‌ உள்ளதோ அது ப்ரஹ்மம்‌ ** 

ப்ருஹ்மம்‌ அழிவற்றது, அறிவாய்‌ விளங்குவது, எல்லை 
யற்றது ”” 

“அது பார்க்கப்படாதது. அது தனது ஆகாதது. அதில்‌ 
எவன்‌ நிலைத்தவனோ அவன்‌ பயமற்ற தன்மை பெறுகிருன்‌ . 

“இந்த ஆத்மா மிகப்பெரிது; பிறப்பற்றது ; மூப்பற்றது ; 
அழிவற்றது ; 

இது ப்ராணனுமன்று மனமுமன்று *” 

பிறப்பற்ற இது உள்ளும்‌ வெளியும்‌ உள்ள து ?? 

* இந்த ஆத்மா அறிவின்‌ பெருவடிவாகும்‌ '* 

“இது உள்ளும்‌ வெளியுமற்றது * 

“இதந்த ஆத்மா அறியப்பட்டதுமன்று ; அறியப்படாதது 
மன்று :?* 

* இந்த ஆத்மா எல்லையற்றதாய்‌ உள்ளது ”* 
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ஸ்ம்ருதி வாக்கியங்களாலும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷ்ண்த்தை அதி 
யலாம்‌ என்பது கூறப்படுகிறது. 

பயப்பட்டு ப க்க பந்தப்‌ 6 
கன்‌ ன்‌! “எள்‌ ஏரி எரர்‌! “எ எர எகர? 
அனர வரண்‌ “ஏன்‌ எர ஏர? ரர: ரர; ஊர 
ஏரு்களாரரகாு ஈாணாண்ர்சா ணர்‌. ஈன ஏர 
ப்பட்ட பப டபப்ப்ப “ட்ட 


பொருள்‌ :--* ஆத்மா பிறப்பதில்லை மரிப்பதுமில்லை ?* 


* பரமாத்மா யாருடைய பாபத்தையும்‌ எடுத்துக்கொள்வ 


தில்லை ; (நீக்குவதுமில்லை) ₹* புண்யத்தையும்‌ எடுத்துக்கொள்வதில்லை 


“: எவ்வாறு வாயு எப்பொழுதும்‌ ஆகாசத்தில்‌ நிலைபெற்றிருக்‌ 
கிறதோ அவ்வாறு எல்லா பூதங்களும்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ நிலைபெற்‌ 
றுள்ளான :* 


8 உபதேதேசஸாஹஸ்ரீ 


64 சரீரத்திலுள்ள ஜீவனை, அஸம்ஸாரி பரமாத்மாவாகிய நான்‌ 
என்றறிக?” 

£ பரமாத்மா (ஸத்‌) கார்யம்‌ அன்று; (அஸத்து) காரணமு 
மன்று ?? என்று கூறப்படுகிறது, 

: தனக்கு ஒரு காரணம்‌ இவய ல கண்ணால 
இருப்பதாலும்‌ பரமாத்மா அழிவற்றது ”” 

எல்லா பூதங்களிலும்‌ (சமமாயிருக்கும்‌) மாறுதல்‌ இல்லாம 
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லிருக்கும்‌ பரமாத்மாவை 
ச்ஷரம்‌, அக்ஷரம்‌ ஆகிய இவற்றிற்குப்‌ பரமாத்மா வேருன 

உத்தம புருஷன்‌ '” ள்‌ 
இவை போன்ற, வேதத்தில்‌ கூறிய லக்ஷணங்களுக்கு 

மாறில்லாமல்‌, “பரமாத்மா ஸம்ஸாரதர்மமற்றது”” என்பதை விளக்கு 


வனவும்‌, ஆத்மா “எல்லாவற்றிற்கும்‌ அதிஷ்டானமாயுள்ள ப்ரஹ்மத்‌ 
துக்கு வேறுபடாதது '? என்பதை விளக்குவனவாயுமுள்ள ஸ்ம்ருதி 


வாக்யங்களாலும்‌, முமுக்ஷுாவிற்கு, ப்ரஹ்மலக்ஷணீ த்தை எடுத்துக்‌ 
காட்டவேண்டும்‌. 


9 
ஈன்‌ அவரி ஏல னாசர்‌ என்‌ சோனா 


ஏனம்‌ ராக க: ன்‌ எ விர 80 ப 


பொருள்‌ :--பிறவிக்கடலிலிருந்து, கரையேற விரும்பும்‌ மாண: 
வனுக்கு இவ்வாறு வேதங்கள்‌, ஸ்ம்ருதிகள்‌ ஆகியவற்றின்‌ வாக்யங்‌ 
களால்‌ பரமாத்ம லக்ஷண த்தைப்‌ போதித்த பிறகு, அவனை நோக்கி, 
சுமுகனே நீ யார்‌? என்று வினவவேண்டும்‌. 


10 


எ ௭8 எரா: ஏன்ன: எளனாரரர்‌ ஏகி எ, 
அளி எண்ன சரளா எனா செரிங்றின்‌ ப 


பொருள்‌ :-- அவன்‌, :: நான்‌ ப்ராஹ்மண புத்ரன்‌ ; இக்‌ 
குலத்தைச்‌ . சேர்ந்தவன்‌ ; ப்ரஹ்மசாரியாக இருந்தேன்‌ ; அல்லது 
இல்லறமுடையவனாயிருந்தேன்‌ ; இப்பொழுது துறவு பூண்டு பரம 
ஹம்ஸ பரிவ்ராஜகனாயிருக்கின்‌ ஜேன்‌ ; பிறப்பும்‌ இறப்புமாகிய பெரு 
முதலைகள்‌ நிறைந்த பிறவிக்கடலைத்‌ தாண்டவிரும்புகி்‌ேறேன்‌ ”* என்று 
கூறுவனேயானால்‌, 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி ட 
11 

சான்‌ ௭-4 ஈஏ விர ஏன ஏர்‌ எட்ட எர எனும்‌ 

சாரார்‌, எ ஈன்‌ ரசா சழ்‌ ஊரின்‌ | எட எ எர கட 

ஏனிஏு எனா ஏர்‌ எரி ப 


7 


நீஇறந்தால்‌ உனது உடல்‌ இங்கேயே பறவைகள்‌ ல்‌ உண்ணப்படு 
கிறது. அல்லது அது மண்ணில்‌ புதையுண்டு மண்ணுகிவிடுகிறது. இவ்‌ 
விதமிருக்க, பிறவிக்‌ கடலைத்‌ தாண்டுவதற்கு எப்படி விரும்புகிறாய்‌? 
ஒரு நதியின்‌ இக்கரையில்‌ நீ எரிந்து சாம்பலாகி விட்டால்‌ அதன்‌ 


மறுகரையை எங்ஙனம்‌ அடைதலை விரும்புவாய்‌? 


க 
பொருள்‌:-₹*ஆசார்யன்‌ அவனிடம்‌ கூற வேண்டுழ்‌”” குழந்தாய்‌ 
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எ8$ எ எனில்‌ ஏரா. எரர்‌ ஏளன இண்‌ ணி 
௭௭4 ஏளன இரண்‌ வரிய ஈரன்‌ ட ரர ௭ 
தார ஏணளா எனி விக ஈர ட ர எனின்‌ எ. 
எணளாஏ ஏரார்‌ சானா வினிசஏஎடு ஏனிஏ விரானர்‌, ரக எல்‌ 
ஏன சட்‌ சோஷர-.- டடு.._ வ. அகண்ட ஈரான்‌ சரடு 
84ம்‌ ஸ௭ஏ எள்‌ எஸ்‌ ஏ ஏ எரகள௭: எரு ஏரணஷஷி ஏகி9498 
வரா ஊனா: எர ச்‌ எரிசானாஏ சோணை எட 
எர: ஏண்‌ சரள னி சொர | டக ப்ப்ப்‌ 
எரே; எரிரார்‌ எாளுஐ[ர ஏரண ஏ ஏரர்சிக 984918 ப 


பொருள்‌? அந்த மாணவன்‌ . நான்‌ உடலினும்‌ வேறுபட்ட 
வன்‌; உடலோ உண்டாகிறது; மரிக்கிறது; பறவைகளால்‌ உண்‌ 
ணப்படுகிறது; கூரிய ஆயுதங்களாலும்‌ நெருப்பு முதலியவற்றாலும்‌ 
அழிகிறது; நோய்‌ முதலியவற்றால்‌ துன்பமடைகிறது. இந்த உடலில்‌ 
அபிமானங்‌ கொண்டு என்னால்‌ செய்யப்பட்ட. தர்ம அதர்மங்களின்‌ 
னாக, ஒரு பறவை கூட்டினுள்‌ புகுவதுபோல்‌, நான்‌ இதில்‌ புகுந்‌ 
தேன்‌. மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ தர்ம அதர்மங்களின்‌ பயனாக உடல்‌ 
அழிந்தபின்‌, பறவையொன்று, தன்‌ கூடு நாசமுற்றபின்‌ வேறு கூட்‌ 
டினை அடைவதுபோல்‌, வேறு உடலை யானடைவேன்‌. இவ்வாறே 
அனாதியாய்‌ வரும்‌ இந்த ஸம்ஸாரவாழ்வில்‌ தேவர்‌, மனிதர்‌, விலங்கு 
முதலிய நரகப்பிறவிகளில்‌ என்‌ கர்மப்பயனால்‌ யான்‌ மேற்கொண்ட 
௮ 


ல்‌ 


10 ஐ. பதேசஸாஹஸ்ரீ 


அந்தந்து உடலை விட்டு விட்டுப்‌ புதிய புதிய வேறு வேறு உடல்களை 
எடுத்து எடுத்து, பிறப்பு இறப்புகள்‌ தொடரும்‌ சக்கரத்தில்‌ சிக்கி, 
கேணியிலுள்ள இராட்டினம்‌ போன்று என்‌ கர்மவசத்தால்‌ சுற்றிச்‌ 
சுற்றி முறையாக இந்த உடலையடைந்து, இப்போது இந்த வாழ்வுச்‌ 
சுழலினால்‌ மிகவும்‌ துன்பமடைந்து, இதனின்று விடுதலைபெறுவதற்‌ 
காகத்‌ தங்களை நெருங்கியுள்ளேன்‌. ஆகையால்‌ நான்‌ அழிவற்றவன்‌; 
உடலினும்‌ வேறுபட்டவன்‌, உடல்களோ மனிதனுக்கு ஆடைகள்‌ 
போல்‌ வந்து சேர்வதும்‌ விலகுவதுமாக உள்ளன;”' என்று கூறு 
வானாயின்‌ , 
14 
ஸி எனஏ--னாஏ எள்‌ ஏனடி எரர்‌, கள்‌ ஏர ஏஏ? 
எர ௭: ஏன்னு: எளரவிர்‌, ஏன ஏ, உளி ஏனார்கர$6॥ 
பொருள்‌. --- ஆசார்யன்‌ அவனை நோக்கி, நன்குசொன்னாய்‌; 
நன்றாய்‌ அறிகிறாய்‌. ஆத்மா உடலினும்‌ வேளுயிருக்க, நீ ஏன்‌ தவறு 
பட நான்‌ பிராஹ்மண புதல்வன்‌; இவ்வம்சத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌; 
ப்ருஹ்ம சாரியாகவோ இல்வாழ்வானாகவோ இருந்தேன்‌; இப்போது 
துறவியாயிருக்கிறேன்‌'' என்று கூறினாய்‌? என்று வினவ வேண்டும்‌. 
14. 


டை 


உ உபய த மத ்ப்ப்பஞம்ப்டத ப இட்ட்பட்்‌ 


(5 
814 ॥ 
பொருள்‌ :-- மாணவன்‌, :: ஐயா! நான்‌ எவ்வாறு தவற்றினைக்‌ 
கூறியவனாவேன்‌”” என்று கூறினால்‌, ஆசார்யன்‌ அதற்குப்பின்‌வரு 
மாறு பதிலளிக்க வேண்டும்‌. 
15 
ஏ வ்‌ நணானனகள்கும்‌ ஏரிர்‌ எரிகோ ஏரா? 
எனனளனி: என: ஏச: ஊனே எனி ப 
பொருள்‌ :-- ஜாதி, வம்சம்‌ முதலிய குணங்களற்ற உன்னை, 
அ நாத்மதர்மங்களாகிய பலவகை ஜாதி, வம்சம்‌, ஸம்ஸ்காரம்‌ இவற்‌ 
றுடன்‌ கூடிய உடலாகக்கருதி விட்டாய்‌. அதனாலேயே நீ :* நான்‌ 
அந்தணனின்‌ புதல்வன்‌; இந்த வம்சத்தில்‌ பிறந்தவன்‌ 
மொழிகளைக்‌ கூறினாய்‌. இது தவறு அல்லவா ? 
16 
எ க ரஷ்டை கள்‌ பானாள்‌ ஏர்‌ 8 ஈன்‌ ரா 86 
என்கற: 86 ப 
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என்ற 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி னு 

பொருள்‌ :-- உடல்‌ எவ்வாறு பலவகையான ஜாதிகளையும்‌, 
வம்சங்களையும்‌ ஸம்ஸ்காரங்களையும்‌ உடையதாகும்‌ ? எங்ஙனம்‌ நான்‌ 
ஜாதி, வம்சம்‌, ஸம்ஸ்காரம்‌ முதலியவை இல்லாதவனாவேன்‌ ? என்று 
மாண வன்‌ கூறுவானாயின்‌ . 

17 
ளி ஸா ஏற விக, பில்‌ ௭4ம்‌ என: னி ளான. 
கர்‌ டன்‌ ஏ ளானனள்கணா: களா 6 சாப்ட 
ப வ்‌ ம்‌ ்‌ ழ்‌ 
கன்‌ னன ரளனாள்‌ எனினன்‌ எலிகள்‌. என 

அ வின்‌? ஊரி அட வன | சரர்‌ ௭ ஏன அரள: 
ர்க ॥ 

பொருள்‌ :-- குரு, :*சுமுகனே ! கவனமாகக்‌ கேள்‌. இந்த 
உடல்‌ உன்னினும்‌ வேறுபட்டிருப்பது எப்படியென்பதையும்‌, அநாத்ம 
துர்மங்களாகிய ஜாதி, வம்சம்‌, ஸம்ஸ்காரம்‌ இவற்றுடன்‌ கூடியிருப்‌ 
பது. எப்படியென்பதையும்‌, நீயோ, ஜாதி, வம்சம்‌, ஸம்ஸ்காரம்‌ முதலி 
யவை  இல்லாதவனாயிருத்தல்‌ எப்படியென்பதையும்‌ கூறுவேன்‌ 
கேள்‌ ?” என்று கூறிய பிறகு அவனுக்கு முன்பு சொன்ன பரமாத்ம 
ஸ்வரூபம்‌, லக்ஷணம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பின்வருமாறு ஞாபகப்படுத்த 
வேண்டும்‌. 

“ சமுகனே! இந்த உலகம்‌ தோன்றுவதற்குமுன்‌ ஸத்தாகவே 
இருந்தது ?? என்பது போன்ற வேதவாக்யங்களாலும்‌ ஸ்ம்ருதி 
வாக்யங்களாலும்‌ முன்பே உனக்கு ஜாதி முதலியவை இல்லாத ஸர்‌ 
வாத்மாவான பரமாத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ கூறப்பட்டது. அதைத 
நினைவு கூர்வாயாக. மேலும்‌ அவ்வகை வேதமொழிகளாலும்‌, ஸ்ம்ருதி 
மொழிகளாலும்‌, பரமாத்மாவின்‌ லக்ஷணமும்‌ கூறப்பட்டது. அதையும்‌ 
நினைவு கூர்வாயாக. 

்‌ 16 

இவ்வாறு நினைவு கூரச்செய்து, உடல்தான்‌ ஜாதி முதலிய 
தர்மங்களை உடையது என்று விளக்குவதற்காக, அதன்‌ தோற்றம்‌ 
எவ்வாறு என்பது குருவால்‌ கூறப்படுகிறது. 


அமானா எள | சிகள்‌ சான எனா 
எளி: எள: எகர ரர: அரள னாங்க என்‌ எட 
கட்டட ட்ட்பகப்ப ட உடந்தத த பப ப்ப த டட 
கள எ: வின சன்‌ எ எளி ளோ! எரி ளான: 


12 உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


ஏஎ என: நி ஏற ஈர ஈரிரர்‌: எகா எண (௫: எனா 
என அனார்‌ எவர ாணரோ எரிக்‌: 
எனி: எ௱கிரசளி: கானி. மட ரன டனர்‌ ஏ வலில 
ரளி: எதா எண்னை வாகார்‌ காகி ட ப 

பொருள்‌... பரமாத்மாவின்‌ ஸ்வரூபத்தையும்‌ லக்ஷண த்தையும்‌ 
நினைவுபடுத்திக்‌ கொண்ட. மாணவனிடம்‌ குரு மீண்டும்‌ பின்வருமாறு 
சொல்ல வேண்டும்‌. இந்த ஆத்மா எங்கும்‌ ஒளியாய்‌ நிறைந்திருப்‌ 
பதால்‌, வேதத்தில்‌ இது ஆகாசம்‌ என்று அழைக்கப்படுகிறது. இந்த 
ஆத்மா பூதாகாசம்‌ முதலிய எல்லா நாமரூபங்களுக்கும்‌ அடிப்படை 
யாய்‌ இருந்துகொண்டு, அவற்றினும்‌ வேறுபட்டதாய்‌ இருக்கிறது. 
இது பருவுடல்‌, லிங்கவுடல்‌, காரணஉடல்‌ ஆகியவற்றின்‌ தர்மங்‌ 
களில்லாதது; இது ஸ்தூலமுமன்று; அணுவுமன்று; என்று கூறப்‌ 
படும்‌ லக்ஷ்ண த்துடன்‌ கூடியது; பாபம்‌ புண்ணியம்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
சம்பந்தமற்றது; எல்லா ஸம்ஸாரதர்மங்களுமற்றது; இதுவே 
நேருக்கு நேராய்‌ அபரோக்ஷ்மாய்‌ விளங்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌; இந்த ஆத்‌ 
மா8வ எல்லாவற்றிற்கும்‌ உள்ளே இருப்பது; இது காணப்படாதது; 
ஆனால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ காண்பது; கேட்கப்படாதது; ஆனால்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ கேட்பது; எண்ணப்படாதது; ஆனால்‌ எலலா 
வற்றையும்‌ எண்ணுவது; அறியப்படாதது; ஆனால்‌ எல்லாவற்றை 
யும்‌ அறிவது; இது அழிவற்றது; மாறுபாடற்றது; அறிவே வடிவா 
னது; உள்ளும்‌ வெளியுமில்லாதது; இது வானம்‌ போல்‌ எங்கும்‌ 
நிறைந்தது; அளவற்ற சக்தியுடன்‌ கூடியது; எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
ஆத்மாவாய்‌ விளங்குவது; பசிதாகம்‌ முதலிய குணங்கள்‌ இல்லாதது; 
அழியா அறிவாய்‌ இருப்பதால்‌ இதற்குத்‌ தோன்றலும்‌ இல்லை 
மறைதலுமில்லை; 

இந்த ஆத்மாவே தனக்கு வேறுபட்டுள்ளவையும்‌, ஜடமாயிருப்‌ 
பவையும்‌, உலகிற்குக்காரண மாயுள்ளனவும்‌, விதைபோன்று இருப்பன 
வும்‌, மறைந்திருப்பனவுமாகிய நாமரூபங்களை வெளிப்படுத்துகிறது. 
எண்ணிப்பார்க்கவுமியலாத சக்திகொண்டுள்ளதால்‌ இந்தப்‌ பர 
மாத்மா, தன்னிடம்‌ உள்ளனவும்‌, மறைந்திருப்பனவும்‌, ஸத்‌ என்றோ 
அஸத்‌ என்றோ கூறமுடியாமல்‌ இருப்பனவும்‌, தன்னாலேயே விளங்கு 
வனவும்‌ ஆகிய உள்ள நாம ரூபங்களை தன்‌ இருப்பு மாத்திரத்தால்‌ 
வெளிப்படுத்துகிறது. 
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ஏளன எனக்‌ என்‌ ரின்‌ எனா மானா சான: 
சாகாக்‌ 899) ஈன எலாம்‌ ஏர்‌ ௭9௭ ஈக எண; 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி 18 


எகஷர்‌ எலா எளாஈ என ள்‌ | ௭ எக்‌ ௭௮ ஈருக8 எனன 
கூட ட ஆ ஓ வெ 6 4 வை ல்‌ 
ன்‌ கன்‌ எனக எகர | ஈரக்‌ ர ஸல்‌ என்ர கர 
எனா | 84 ராரா எர னான: கோளானிளனர்‌. ஏத: உள! 
ஏக: | 8 ளக எனா? எரி எரினான்‌ கோளி எணா௭- 
ளாக எண்‌ ப 
"பொருள்‌: அத்தகைய இந்த ஆத்மாவினிடமிருந்து, அதன்‌ 
மாயாசக்தியில்‌ அடங்கியிருந்த நாமரூபங்கள்‌ வெளிப்படும்போது, 
முதலில்‌ ஆகாசம்‌ என்ற பெயரும்‌ உருவமும்‌ தோன்றின. தூயநிீரி 
னின்று தூய்மையற்ற நுரை எவ்வாறு உண்டாகிறதோ, அவ்‌ 
வாறே. தூய அறிவு வடிவான பரமாத்மாவிடமிருந்து மாயையால்‌ 
தூய்மையற்ற ஜடவடிவம்‌ கொண்ட. ஆகாசம்‌ என்ற பூதம்‌ உண்டா 
யிற்று. நுரை தூய்மையற்ற வடிவமானதால்‌ தூயநீராகாது. 
கீரைக்காட்டிலும்‌ தனித்துக்‌ காணப்படாததால்‌ அந்நீரினும்‌ வேறு 
பட்டதாகவும்‌ ஆகாது. நீரோ தூயவடிவம்‌. அது தூய்மையற்ற 
நுரையினும்‌ வேறுபட்டது. இவ்விதம்‌ பரமாத்மா, நுரைபோன்ற 
நாமரூபங்களுக்கு வேறுபட்டது; அது தூயது; அதனினும்‌ வேருன 
அந்த நாமரூபங்கள்‌ பிரளயகாலத்தில்‌ மறைந்திருந்து, ஸ்ருஷ்டி 
காலத்தில்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ படும்போது, நுரையைப்‌ போலவே 
ஆகாசம்‌ என்ற பெயரையும்‌ உருவத்தையும்‌ அடைகின்‌ றன. 


20 
ப்போது வா வியவற்றின்‌ தோற்றம்‌ கூறப்படும்‌. 
து முத ன 


சிர்‌ ள்‌ சான்‌ என்‌ டனர்‌ ஏரளச்‌ 
சாரர்‌ | எ: என்னாள்‌ எட எள்‌ ஏர: ஏடுளிளர்‌ ஈடிஏ ஷர ஏஏ 
பெ ப்ட்பபாத ட்ப்ட்ப து பட்ட பட்ஞூப்டட வா்‌ அட்ச 
மட பயப்பது பப்ப பப்ப இட்பட்ட்து பப்ப பப்பா 
ளா | எண: எர 84 ஏ ஏல்‌ எ விர்‌? ஏ 
ளா௭ | ஈர்‌ எரனடு எரிராரககைள(ர்சலி கர்‌ எனர்ஷர்‌ 
பய தம்பா இட பபட்ட்ட்டஇட்ட்டடு ப்பட்ட 
க ஏ என்‌ சோ௭ | 


பொருள்‌ :-.. ஆகாச வடிவாயுள்ள நாமரூபங்கள்‌, அவற்றிற்கு 
அடிப்படையான பரமாத்மாவால்‌ வேறுவடிவம்‌ அடைவிக்கப்பட்டு 
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ஸ்தூலமாகி வாயுவின்‌ நாமரூப வடிவங்களாக மாறுகின்றன; பிறகு 
அவை தீவடிவையும்‌, நீர்வடிவத்தையும்‌, பூமி வடிவத்தையும்‌ முறை 
யாக அடைந்தன; இவ்வாறு முறையாக முன்முன்‌ தோன்றிய பூதங்‌ 
களின்‌ குணங்களைப்‌ பின்பின்‌ தோன்றிய பூதங்கள்‌ பெற்று விளங்க, 
பிறகு பூமியை முடிவாகக்‌ கொண்ட ஐந்து ஸ-க்ஷ்ம மஹாபூதங்கள்‌ 
தோன்றின. இதனால்‌ பூமி ஐந்து பூதங்களின்‌ குணங்களையும்‌ பெற்‌ 
றுள்ளது. ்‌ 

பிறகு பஞ்சீகரணம்‌ செய்யப்பட்ட பூமியிலிருந்து ஐம்பூதங்களின்‌ 
மயமான நெல்‌, வால்கோதுமை முதலிய பயிர்கள்‌ உண்டாயின. 
அவற்றை உயிர்கள்‌ உண்டவுடன்‌ பெண்‌ உடலில்‌ சோணிதமும்‌, 
ஆணுடலவில்‌ சுக்லமும்‌ உண்டாயின. ருது காலத்தில்‌ அவை இரண்‌ 
டும்‌ அவித்யையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்ட காமம்‌ என்ற மத்தினால்‌ 
கடையப்பட்டு, வெளிவந்து மந்த்ரங்களால்‌ தூய்மைபெற்று பெண்‌ 
ணுடலிலுள்ள கருப்பையில்‌ ஒன்று சேருகின்றன. அக்கலவை 
பெண்ணுடலிலுள்ள ஒருவகை ரஸத்தின்‌ சேர்க்கையால்‌ வளர்ந்து, 
கர்ப்பமாகி, ஒன்பது அல்லது பத்தாம்‌ மாதத்தில்‌ குழந்தையாகப்‌ 
பிறக்கிறது. 

273. 


இப்போது உடலுக்கே ஜாதியும்‌, . குலமும்‌, ஸம்ஸ்காரமும்‌ 
உண்டு என்பது கூறப்படுகிறது. 


1 ளர்‌ களாகக்‌ ளாகளரி ளோ எனன்கேர்‌. ஏஎ: ர௭௭௭- 
ஈகோணிடிஏ எரிகல்‌ என்‌ ட ஸர எரிம்‌ ஈனினிஎன்காசிடஎ 
ஏகன்‌ ௭௭1௫ ட ர எஏஎன்கார சரன்‌ எரி | என ரணை 
மடய பப்ப யத பட்டக்‌ பிட்டு ப ிட்டப்டா 
ஏரனனஏன்காம்‌ எரர்‌ ॥ 


பொருள்‌:--பிறந்த உடல்‌ பெயரையும்‌ உருவத்தையும்‌ பெற்று, 
ஜாதகர்மா முதலியவற்றால்‌ மந்த்ரஸம்ஸ்காரம்‌ பெற்றுப்‌ பின்‌ உப 
நயனம்‌ என்ற சம்ஸ்காரத்தைப்‌ பெறுவதால -ப்ரஹ்ம சாரீ' என்ற 
பெயரை அடைகிறது, அதே உடல்‌ திருமணம்‌ என்ற ஸம்ஸ்காரத்‌ 
தால்‌ இல்வாழ்வான்‌ என்ற பெயரை அடைகிறது. 

அந்த உடலே, வானப்ரஸ்தனுக்குரிய ஸம்ஸ்காரத்தால்‌ 
.தபஸ்வீ: என்ற பெயரைப்‌ பெறுகிறது. அந்த உடம்பே கர்மாவின்‌ 
விடுதலையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்ட ஸதந்யாஸ ஸம்ஸ்காரத்தால்‌ 
“துறந்தவன்‌”? என்ற பெயரைப்‌ பெறுகிறது. இவ்விதம்‌ இந்த 
உடல்‌ ஐம்பூதங்களை முதற்காரணமாய்க்‌ கொண்டுள்ளது; பெற்ற 


சீட்னுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி ்‌ 1.4 
ரைத்‌ துணைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டது; ஆகையால்‌ வேறுவேரறான 
ஜாதி, குலம்‌, ஸம்ஸ்காரம்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ கூடியது. இது உன்னை 
காட்டிலும்‌ வேறானது. 
22 

ஸுஒக்ஷ்ம சரீரமும்‌ பூதங்களின்‌ காரியமே என்பது கூறப்‌ 
படுகிறது. 

எண ஊீண்ன எண்‌ | எச்‌ இ வர ௭௭) 
னாக | . 

பொருள்‌ :-- மனம்‌ பொதிகள்‌ ஆகியவை அடங்கிய ஸக்ஷ்ம 
சரீரமும்‌ ஐம்பூதங்களின்‌ காரியமாகிய நாமரூபங்களில்‌ அடங்கியதே 


யாகும்‌. “சமுகனே ! மனம்‌ அன்னத்தாலாக்கப்பட்டது”” என்பது 
போன்ற வேத மொழிகளால்‌ இதை அதியலாம்‌. 
29 


நான்‌ எங்ஙனம்‌ ஜாதிகுலமற்றவன்‌? என்ற வினாவிற்கு 
விடை கூறப்படுகிறது. 

கள்‌ ஏம்‌ நாணாக ட என்றே ஏர | வினி எர- 
கரசி: வகி வரகரரிடு கார: எ ஏ என்‌ எக. ஏம்‌ எரிம்‌ 
ர்‌ ககர: எாஎன்‌ 88 எ௫ஐ எனம என: வர்‌ ரஏஏ. ஏர 
ஏஏ: ஏஏ ஏன்‌ எனை எள்‌ ரளா௭ஏ எளி காரர்‌ 
என என்‌ எண்களாக எள்‌ 2 816 


ஏர்‌ ஏகு எனன. * ஈஷா ணார) 
ஏன எண எளார்‌? (ஏ ஈர சே ரள: *ஈரஏ 9 சானா? ஏ ௭94 
ஜின்‌ இள சோனா சார ரார8! * ஈர எ ஏர ஏரா! “ஏள்‌ சேர 
ஏர சான்‌ ஈர: ௭: சே? காளா | 


பொருள்‌ :--எப்படி நான்‌ வேறுபட்ட ஜாதி, வம்சம்‌, ஸம்ஸ்‌ 
காரம்‌ இவைகளில்லாதவனாவேன்‌ என்பாயானால்‌, இதைக்‌ கவனத்‌ 
துடன்‌ கேள்‌; ்‌ 

எந்த பரமாத்மா நாம ரூபங்களற்றவரோ, எல்லா ஸம்ஸ்கார 
தர்மங்களும்‌ இல்லாதவரோ, அவரே கும்மில்‌ அடங்கிய நாமரூபங்்‌ 
களை வெளிப்‌ படுத்துகிறார்‌. அவர்‌ நாமரூபங்களை வெளிப்படுத்தி, 
இந்த உடலை உண்டாக்கி நாமரூபப்‌ பொருள்களில்‌ நுழைந்து, வேறு 
யாராலும்‌ காணப்படாமல்‌ தாமே எல்லாவற்றையும்‌ பார்த்துக்‌ 


16 உபசேேசஸாஹஸ்ரீ 
கொண்டும்‌, அவ்வாறே வேறு எதனாலும்‌ கேட்கப்படாமல்‌ தாமே 
எல்லாவற்றையும்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டுமிருக்கிறார்‌. மேலுமவர்‌ வேறு 
எதனாலும்‌ எண்ணப்‌ படாதவராய்த்‌ தாமே எல்லாவற்றையும்‌ 
எண்ணுபவராயும்‌, வேறு எதனாலும்‌ அறியப்படாமல்‌ கூாமே எல்லா 
வற்றையும்‌ அறியும்‌ தருதி வாய்ந்தும்‌, ஜீவவடிவமாக வ்யவஹாரம்‌ 
செய்துகொண்டும்‌ இருக்கிருர்‌. . 

“* எல்லாமறிந்த பரமாத்மா எல்லா ரூபங்களையும்‌ உண்டாக்கி, 
அவற்றிற்குப்‌ பெயரைக்‌ கொடுத்து, ஜீவவடிவமாக வ்யவஹாரம்‌ 
செய்து கொண்டிருக்கிறார்‌ ?? என்று வேதமந்த்ரங்கள்‌ மொழிகின்‌ றன. 

இப்பொருளை விளக்கிக்‌ காட்டும்‌ வேத வாக்யங்கள்‌ ஆயிரக்‌ 
கணக்கிலுள்ளன; அவற்றுள்‌ சில: 

: பரமாத்மா உடலை உண்டாக்கி அந்த உடலிலேயே ஜீவவடி. 

வாய்‌ நுழைந்தார்‌ ?* ்‌ 

பரமாத்மா உள்ளே நுழைந்து உயிர்களை அடக்கி 

ஆளுகிளுார்‌ 92 

*: இந்தப்‌ பரம்‌ பொருளே உடலில்‌ நுழைந்திருக்கிறது ?* 

: அந்தர்யாமியாகிய பரமாத்மாவே உன்னுடைய ஆத்மா ?* 

: இந்த ப்ரஹ்மம்‌ உலகை உண்டாக்கி, கபாலத்தைப்‌ பிளந்து 

கொண்டு, அந்த வழியின்‌ மூலம்‌ ஜீவவடிவாய்‌ உடலில்‌ 

அுழைந்தது ,, 

இந்த பரமாத்மா எல்லா பூதங்களிலும்‌ மறைந்து ஆத்ம 

வடிவமாய்‌ இருக்கிருர்‌ ?* 

“உலகத்தைத்‌ தோற்றுவித்த தேவதை :யான்‌ இந்த மூண்று 

பூதங்களினாலும்‌ ஆக்கப்பட்ட உடல்களில்‌ நுழைந்து நாம . 

ரூபங்களை ஆக்குவேன்‌” என்று எண்ணிற்று??, 
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மேற்‌ கூறிய கருத்துக்கு ஸ்ம்ருதிப்ராமாண்யமும்‌ உண்டு”? 
என்பது கூறப்படுகிறது. 

காளி “என்ற சோ ஈர்‌? எ ரு 89... இண்‌ 
சாரர்‌ எர்‌ 8! ஏர: எர்டிர * சார ஏரன4 ரன? ரகவ: 
“எளி எர! ஈனா! ஈட ளனர்‌ நிர்‌ ப 

பொருள்‌ :--ஸ்ழ்ரூதி மொழிகளும்‌ இக்கருத்தினைக்‌ காட்டும்‌. 
சில வருமாறு; -- 


: எல்லா தேவதைகளும்‌ பரமாத்மாவே ?” 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி 17 


*: ஒன்பதுத்வாரங்களுடன்‌ டிய உடம்பில்‌ பரமாத்மா 


இருக்கிளுர்‌.?? 
“எல்லா உடம்புகளிலுமுள்ள ஜீவனை நான்‌ என்று அதிக :” 
எல்லா பூதங்களிலும்‌ பரமாத்மா வேறுபாடின்‌ நி உள்ளார்‌ £* 
- இவ்வுடலில்‌ பரமாத்மாவே ஸ ரக்ஷியாகவும்‌ கப்டளையிடுபவ 
ராயும்‌ இருக்கிறுர்‌ ?* ்‌ 
: உத்தம புருஷன்‌ ப்ரக்ருதிகளைக்‌ காட்டிலும்‌ வேரானவன்‌ :* 
பரமாத்மா எல்லா உடம்புகளிலும்‌ சம்பந்தமற்று இருக்கிறார்‌” * 
இத்தகைய சான்றுகளால்‌ நீ,ஜாதியும்‌, குலமும்‌, ஸம்ஸ்காரமும்‌ 
இல்லாதவன்‌ என்பது விளங்கும்‌, 


2௮ 


எ ரர% எர -ன எனச்‌ எள: ஏவி ஒளி ஏர: சேறி 

அணிி எட்கா என்ளாஏ்‌ செ 1 ரச ஏனா ஏக எம்‌ 
6 கல்‌ ்‌ பி டத ்‌ கூ 

ஏக வான எனா பெடி | ஏன்‌ என்‌ எ 618 ப 

பொருள்‌: நான்‌ பரமாத்மாவினும்‌ வேருனவன்‌ அறிவற்‌ 
றவன்‌; சுகமும்‌ துன்பமும்‌ நுகர்பவன்‌; ஆசையால்‌ கட்டுண்டவண்‌ ; 
ஸம்ஸாரீ. பரமாத்மாவோ என்னைவிட வேருனவர்‌? அவர்‌ ஸம்ஸாரத்‌ 
தொடர்பே இல்லாதவர்‌. உயர்ந்த அவரை யான்‌ பலி, உபஹாரம்‌, 
நமஸ்காரம்‌ முதவியவற்றாலும்‌ என்‌ ஜாதி குலங்களுக்குரிய நற்காரியங்‌் 
களைச்‌ செய்வதாலும்‌ பூஜை செய்து பிறவிக்கடலைத்‌ தாண்ட விரும்பு 
கிறேன்‌. நான்‌ எவ்வாறு அந்த பரமாத்மாவாகவே இருத்தல்‌ 
முடியும்‌ ?*” என்று மாணவன்‌ வினவினால்‌ 
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யுவி பைடக பனு டப்ப மாட்பு்ட்ப பர 
ர: டன்‌ எசா அரனார்‌ | * எனி ஏனிகனானிங்‌ 
ட ட: கடக்க உ ப்ப்ட்கு ப ப்ப்டட்ட்பி இ ட்டட்து அண்‌ ஏ எட 


விர ஏ 8 ஏ ர) ஈரா ॥ 
0 


18 உபதேேசஸ ॥ஹஸ்ரீ 


பொருள்‌ :-- ஆசார்யன்‌ பின்வருமாறு விடை கூறுல்‌ 
வேண்டும்‌. சுமுகனே! நீ அவ்விதம்‌ அறிவது த௲ூதியன்று. ஏனெனில்‌ 
வேதங்கள்‌ பேத அறிவைத்‌ தடுக்கின்‌ றன. 


:: எனக்கும்‌ ஈ௫௪னுக்கும்‌ கண்கூடாக விளங்கும்‌ வேற்றுமையை 
எவ்விதம்‌ வேதம்‌ தடுக்கும்‌ ?*” என்று ஐயமுறல்‌ வேண்டாம்‌. கீழ்வரும்‌ 
வேதமொழிகளை: அறிக. ள்‌ 


£ எவன்‌ நான்‌ வேறு ஈசன்‌ வேறு என அறிகிரனோ அவன்‌ 
உண்மையை அநிந்தவனல்லன்‌ ?? 


:: ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ ப்ராஹ்மணனாகிய நான்‌. வேறு 
என்று எண்ணுபவனை, அந்த வேற்றுமை எண்ணமே உண்மை 
யறிவிலிருந்து விலக்கிவிடும்‌ ?* 


“எவன்‌ வேற்றுமையுடன்‌ கூடிய பொருள்களை உண்மையில்‌ 
இருப்பவைபோலப்‌ பார்க்கிருனோ, அவன்‌ ஒரு யமன்‌ வாயிலிருந்து 


மற்றொரு யமன்‌ வாயை அடைகிறான்‌”? 


இந்த வகையான வேதங்களின்‌ மொழிகள்‌, ஈசனுக்கும்‌ ஜீவ 
னுக்கும்‌ பேதமில்லை என்பதை முதன்மையாகக்‌ காட்டுகின்‌ றன. 


விளக்கம்‌:--ஈசனுக்கும்‌ ஜீவனுக்கும்‌ பேதம்‌ கண்கூடாக உள்‌ 
ளது என்று மாணவன்‌ எண்ணுவது தவறு. குணங்களற்ற ஈசண்‌ 
வேதமொன்‌ நினாலேயே அறிவிக்கப்படுகிறான்‌. ஆகையால்‌, அவன்‌ 
கண்கூடாவது எப்படி? ஆகையால்‌, ஜீவனுக்கும்‌ ஈச௪னுக்குமுள்ள 
வேறுபாடு கண்கூடாதல்‌ ஒருநாளும்‌ பொருந்தாது. ஜீவனிடம்‌ கண்‌ 
கூடாகத்‌ தோன்றும்‌ ஸம்ஸாரதர்மங்கள்‌ மயக்கத்தால்‌ "ஏற்பட்டவை. 
அவை மனத்தின்‌ தர்மங்கள்‌. “உண்மையில்‌ ஜீவன்‌ ஸம்ஸாரதர்‌ 
மங்களில்லாதவன்‌ ?*? என்று கூறும்‌ வேத வாக்யங்களுக்கு விரோத 
மொன்றுமில்லை. 
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“மேலே கூறிய சான்றுகள்‌ ஈசஜீவ பேதமில்லை என்பதை 
மட்டும்‌ கூறவில்லை. பேதத்தை அறிபவனுக்கு வரும்‌ துன்பங்களை 
யும்‌ கூறுகின்‌ றன”? என்பது கீழ்வரும்‌ மொழிகளால்‌ விளங்கும்‌. 


* 4 ம 
ஈஏ[ ஏ ஏர: இரேன்‌ னரா ஏஏஸ்‌ சர ப 
பொருள்‌:--முற்கூறிய இந்த வேக மொழிகளே, எவன்‌ மயக்‌ 
கத்தால்‌ பேதமூண்டு என அறிகிருனோ அவன்‌ பிறவித்‌ துன்பங்களை 
யடைகிறான்‌ என்பதையும்‌ காட்டுகின்‌ றன, 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி 19 
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வேற்றுமையற்ற அறிவே மேற்கொள்ளத்‌ தக்கது எண்பது 
கூறப்படுகிறது. 


எர ஏ வன்‌ விர என: “ஏளன என்‌! எ4 
ஏனம்‌ நள டிக்‌ ரகர 96 7 எனா * என ஏஎ ஈம்‌” 
6 ஐன்‌ என்ர என்னன எனரிானன எராகுஏ எனன 
எண சொனால்‌ எ. சன்டை மொரு, எனரிஎள் என 
ஷ்சாளள்‌ மன்ரோ ஈக எாகார8 கார ॥ 


பொருள்‌: -ஆயிரக்கணக்கான வேத வாக்யங்கள்‌ அபேத 
அதிவால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்று விளக்குகின்‌ றன. சாந்தோக்ய 
உபநிஷத்தில்‌ ஆரும்‌ அத்யாயத்தில்‌ “அந்த ஆத்மாவாகிய நீ 
ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌'* என்று சொல்லியபின்பு குருவினிடமிருந்து 
இந்த மஹா வாக்யத்தின்‌ கருத்தை எவன்‌ அறிகிருனோ அவனே 
உண்மையை அறிந்தவன்‌”? என்று கூறிப்‌ பின்‌, “இந்த உடல்‌ அழி 
யும்‌ வரையில்‌ தான்‌, அவன்‌ மோக்ஷமடையத்‌ தாமதம்‌ உண்டு; அதன்‌ 
பின்‌ அவன்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ ஒன்றுகிறான்‌** என்று அபேத அறிவால்‌ 
மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்பது கூறப்பட்டுள்ளது. மேலும்‌ அவ்விடத்‌ 
தில்‌. “திருடியவன்‌ நான்‌ திருடவில்லை என்றால்‌ பொய்யனாகிறாண்‌ . 
அவனைக்‌ காய்ச்சிய)! இரும்பு எரிக்கும்‌. திருடாதவன்‌ நான்‌ திருட 
வில்லை என்று கூறினால்‌ உண்மையன்‌ ஆகிருன்‌ . அவளைப்‌ பழுக்கக்‌ 
காய்ச்சிய இரும்பு எரிக்காது. அதுபோல எங்கும்‌ பரந்த அதநிவாகவே 
தானிருக்கத்‌ தன்னை வேருகக்‌ கருதினால்‌ ஸம்ஸாரத்‌ துன்‌ பங்கள்‌ 
தாக்கும்‌. அவ்வாறு கரு தாதவனை அவை தாக்கா?? என்று உவமை 
காட்டி விளக்கம்‌ கூறப்பட்டுள்ளதால்‌ அபேத அறிவால்தான்‌ மோக்ஷம்‌ 
ஏற்படும்‌ என்பது விளங்கும்‌. 

29 

மற்றொரு எடுத்துக்‌ காட்டால்‌ இதே கருத்து விளக்கப்படு 
கிறது, 

ஏணி எ! காளை எ எள “எண எள: 
சரசர எ இதி. எோனாள்‌ வ்சே | “௭௭ 3) என்னா 
ஏன்‌ இல என எளான்‌ ஏகலின எள? என்‌ எள்‌ | ஈனா 


ஏ ஈஸ்‌ எளாகி: வணர: எனஏ; எனி ஈனானடக: ஈ௫ ப 
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பொருள்‌: “தூக்கத்தில்‌ எல்லா உயிர்களும்‌ பரமாத்மாவுடண்‌ 
ஒன்றுபட்டு இருந்தும்‌ அங்கு அறியாமையுள்ள தால்‌ புலி புவியாகவும்‌, 
சிங்கம்‌ சிங்கமாகவும்‌, விழிப்பில்‌ வெளிவருகின்றன”?. என்று வேதம்‌ 


கூறுகிறது “அபேத அறிவு ஏற்படுமானால்‌ அந்த ஜீவன்‌ ஸ்வயம்‌ 
ப்ரகாசமான ப்ரஹ்மமாகிறான்‌”?” என்றும்‌ வேதம்‌ கூறுகிறது. பிறகசூ 
இதற்குமாரறாக, “எந்த அரசர்‌ இதற்கு வேருகத்தம்மை அறிகிருர்‌ 
களோ, அவர்கள்‌ அழியும்‌ உ. -ஸகங்களையடைகிறார்கள்‌”* எனதும்‌ 
வேதம்‌ கூறுகிறது. *பேகு அறிவால்‌ பிறவித்‌ துன்பத்தை யடை. 

கின்றனர்‌?” என்றும்‌ அது கூறுகிறது. இவ்வாறு ஒவ்வொரு சாகை 
யிலும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ இதுபோன்ற அபேதக்‌ கருத்தை வலியுறுத்து 
கின்‌ றன. 


ஆகையால்‌ நான்‌ ப்ராஹ்மணபுத்ரன்‌; இந்த வம்சத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவன்‌; ஸம்ஸாரீ; பரமாத்மாவினும்‌ வேறுபட்டவன்‌.”” என்று 
பொய்யான சொற்களையே நீ கூறினாய்‌. 
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உபாஸனையினால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்ற அறிவும்‌ பொருத்த 
மற்றது என்பது கூறப்படுகிறது. 


சோர எரர்ர்காஏ அனை அரள கா எ கனி 
ஏ ஏனா ஏனிரளிள லை கரனை ஏஎனானா டுவா ஏடி ஏ: 
த ன: | கனிரர்‌ கா ஏளாஎர்‌ ஏ என்ரளிராளர்‌ ஏனா க6- 
ஈனா | சோரி (8 களின்‌ நளின்‌ ஏனா என்றிட 
வன்‌ எள்ள | அனன்‌எமிர ஏ வினுன்‌ பு 

பொருள்‌:--- ஆகையால்‌ ஞானநிலையில்‌ பேத அறிவு விலக்கப்‌ 
பட்டிருப்பதாலும்‌, பேத அறிவு இருக்கும்‌ போதுதான்‌ கர்மா நிகழும்‌ 
என்பதாலும்‌, பூநூல்‌ முதவியவைகள்‌ கர்மாவிற்குச்‌ சாதனங்கள்‌ 
ஆகையாலும்‌, பரமாத்மாவுடன்‌. அபேத அறிவு ஏற்பட்டுவிட்டால்‌, 


கர்மாவும்‌, அதன்‌ ஸாதனங்களும்‌ தள்ளத்‌ தக்கவை என்று அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌, இதுவே வேதத்தின்‌ கருத்து. 


கர்மங்களும்‌ அவற்றின்‌ ஸாதனங்களாகிய பூரநூல்‌ முதலியன 
வும்‌ அபேத அநதிவிற்கு எதிரானவை. ஜாதி முதலியவற்றில்‌ அபி 
மானம்‌ கொண்டுள்ள ஸம்ஸாரிகளுக்குத்தான்‌ கர்மங்களும்‌, அதகுணன்‌ 
ஸாதனங்களான பூநூல்‌ முதலியனவும்‌ விதிக்கப்பட்டிருக்கின்‌ றன 
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அபேத அறிவு கொண்டவனுக்கு அவை விதிக்கப்படவில்லை. பேதத்‌ 
தைப்‌ ர 5 ஸம்ஸாரியான ஜீவன்‌ பரமாத்மாவினும்‌ 
வேருகக்‌ காணப்படுகிறான்‌ 


உண்மையில்‌ ஜீவன்‌ பரமாதமாவிலும்‌ வேரறானவனல்லண்‌ . 
31 


மலே கூறிய கருத்தே எதிர்மறை முறையில்‌ விளக்கப்‌ 
படுகிறது. 


ஏ களின்‌ கர்‌ எ கின்‌, கண்ணான: 
ப பட்ப்பப்பட்ட தவ டட ட ட்ட பட்டப்‌ 
டபக்‌ உ (ட உட்டட்ந்த ம்ப தப்ப தத 5 சட்டம 
கப்பம்‌ இ ட்ப ப்பபத்தக்ட்ட பட 
ஏஏ ஏராளம்‌ ரள, ௭ வினி: 7? கனை ப 


பொருள்‌:---கர்மங்களைக்‌ கட்டாயம்‌ செய்தல்வேண்டும்‌; விடுதல்‌ 
தகாது என்பது வேதத்தின்‌ கருத்தாயிருந்தால்‌, அந்த வேதம்‌, 
கர்மங்களுடனும்‌ அவற்றின்‌ ஸாதனங்களுடனும்‌ தொடர்பில்லா 
குதாயும்‌, கர்மங்களுக்குக்‌ காரணமான ஜாதியுடனும்‌, நால்வகை நிலை 
களுடனும்‌ சம்பந்தமற்றதாயுமுள்ள பரமாத்மாவும்‌ ஜீவனும்‌ ஒன்றே 
என்று கூறியிருக்காது. ஜீவனுக்கும்‌ பரமாத்மாவிற்கும்‌ வேறுபாடு 
உண்டு என்றறிந்தவனை நிந்தனை செய்துமிருக்காது. ஆனால்‌ 
வேதமோ நீ அதாக இருக்கிறாய்‌? என்பது போன்ற ஐயமற்ற முடி 
வான கருத்தை வெளிப்படுத்தும்‌ வாக்யங்களால்‌ அபேதத்தைக்‌ 
கூறுகிறது. அவ்வாறே”? ஒருயமன்‌ வாயிலிருந்து மற்றொருயமன்‌ 
வாயில்‌ நுழைகிறான்‌ என்பது போன்ற வாக்யங்களால்‌ பேத அறிவின்‌ 
நிந்தையையும்‌ கூறுகிறது. 


ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவனுக்கு இது அழியாத பெருமை :'? 


ன புண்ணியத்துடனும்‌ பாபத்துடனும்‌ அவன்‌ தொடர்‌ 
பற்றவன்‌ £*? 


இந்த நிலையில்‌ திருடன்‌ திருடனல்லன்‌ £? என்பன போன்ற 
வேதமொழிகள்‌ ஞான நிலையில்‌ ஜீவபரமாத்ம ஐக்யத்தையே கூறு 
கின்றன. 


2 உபேதசஸாஹஸ்ர்‌” 


92 
மேலே கூறிய கருத்து வலியுறுத்தப்படுகிறது. 


உட கு ௪ (ரு ஒ ்‌்‌ 
ம்‌ ப்ப த்டத்த 2 பட்டப்ப்ட்பப்புகு இ ட்ப்பபு 
6 ்‌ கூ 
வின்‌ எ கணா எிரவின்‌. எர்னாஎர்ார்‌ | 
ட்டது த 6 ர்‌ 
ச எவ க பம்பரம்‌, பய 2 ய) ப படவ மப்பு | சானா 
ஏ ரா ஈு4 ஏர ரன: ஏளன ககர ப 
| - பொருள்‌: கர்மங்களையும்‌ அவற்றின்‌ ஸாதனங்களாகிய பூநூல்‌ 
முதலியவற்றையும்‌ விடவேண்டும்‌ என்பது வேதத்தின்‌ கருத்து 
இல்லையானால்‌, அந்த வேதம்‌, கர்மங்களின்‌ தொடர்பில்லாததும்‌ 
அவற்றிற்குக்‌ கருவிகளான ஜாதி, ஆச்ரமம்‌ இவற்றின்‌ தொடர்‌ 
பற்றதாயும்‌ விளங்குகிற ஆத்ம ஸ்வரூபத்தைக்‌ கூறியிராது, ஆனால்‌ 
வேதமே அதைக்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ மோக்ஷத்தை விரும்பு 
மிறவன்‌, அபேத அறிவிற்கு எதிராக இருப்பதால்‌, எல்லா ஸாதனங்்‌ 
களுடனும்‌ கூடிய கர்மங்களை விடல்‌ வேண்டும்‌. வேதங்களில்‌ விளக்கப்‌ 
பட்டுள்ள லக்ஷணங்களுடன்‌ கூடிய பரமாத்மாவே ஜீவாத்மா என்று 
அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 
டக 

இவ்வாறு வேதத்தைச்‌ சான்றாகக்கொண்டு அபேத அறிவு 
விளக்கப்பட்டது. யுக்தியாலும்‌ அதை நிரூபணம்‌ செய்ய மேலுள்ளவை 
கூறப்படுகின்‌ றன ஒன்றோடொன்று வேறுபட்ட இயல்புகளையுடைய 
ஜீவனும்‌ பரமாத்மாவும்‌ எவ்வாறு ஒன்றாகும்‌? என்பது வினவப்‌ 
படுகிறது. 


ஏஏ எ எர 1 கேன்‌ இன்னா 88 என்னா ளோ) 
அரன்‌ ள்‌ ஏ ஏனம்‌ வன்‌ ஏர | ளா ' எரா ௭068- 
டக நட்ட்ட கட்டப்பட்ட ம்ய பக ப்ப்பட்டட்ப பந்த 
ஏர ஏர வகு எ. கள்‌ ஸர்கரர:. எக ச்ச எல்ர்க: 
ஈணாணன்‌ எானவிஎ ஏ எர்‌ சோரிள்‌ ரமணி ஊட. விரடஎ ஈ18 
ர்‌ | ண்டி ஏர ஏவினனரிடிசள்‌. எடி: எனக (98௭ 
ஸாம்‌ களின்‌ எனா எ எள்ளி கள்‌ னேன்‌ ப 


பொருள்‌: “ஐயா! உடல்‌ கொளுத்தப்படும்போதும்‌, வெட்டப்‌ 
படும்போதும்‌ கண்கூடாக வலி என்னால்‌ உணரப்படுகிறது. அவ்‌ 
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வாறே பசியாலும்‌ நீர்வேட்கையாலும்‌ ஏற்படும்‌ துன்பமும்‌ கண்கூடடா்‌ 
யுள்ளது. பரமாத்மாவோ பாபமற்றதென்றும்‌, மரணம்‌ சோகம்‌, 
பசி, தாஹம்‌, சுவை, நாற்றம்‌ முதலியவைகள்‌ இல்லாததென்றும்‌ 
எல்லா வேதங்களிலும்‌, எல்லாஸ்மிருதிகளிலும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
இத்தகைய பரமாத்மாவை, அதற்கு எதிரான பல தீய குணங்களுடன்‌ 
கூடிய ஜீவனாகிய நானாக எங்ஙனம்‌ அறிதல்கூடும்‌? நெருப்பைக்‌ 
குளிர்ந்தது என்று அறிவதுபோல ஸம்ஸாரியாகிய என்னை எவ்‌ 
வாறு பரமாத்மா என அநிதல்கூடும்‌? நான்‌ ஸம்ஸார? ஆகையால்‌ 
இம்மை மறுமை நலன்களுக்குக்‌ காரணமான நற்செயல்களில்‌ ஈடுபடு 
வதற்குரியவன்‌. ஆகையால்‌ நான்‌ இம்மை மறுமைப்‌ பயன்களைத்‌ 
தரும்‌ நற்செயல்களையும்‌, அவற்றின்‌ சாதனங்களாகிய பூநூல்‌ 
முதலியவற்றையும்‌ எவ்விதம்‌ விடுதல்‌ பொருந்தும்‌ ? :' என்று 
மாணவன்‌ வினவினால்‌, 


54 
மேற்கூறிய வினாவிற்கு விடையளிக்கப்படுகிறது. 


நம்தன பட ்ப்ப்பப்பப்ப்‌ பட்டது ட்ப ட்ப 
சரண என்ட மோரட எட னோர்‌ இரான்‌ எ 89 
நரக: ஏரண கன்னா எ என்வன: சரோ ளாஎனார 
எண எ ளோ | 8 எல லள ௫ ஸர வரவன்‌ 
எனப்‌ கச | எ௫ளர்‌ ஏனா 8௫ ட கன்‌? ௬4 0 
இர ங்றி அளோ கர கி ண்ளா எ எகா ௭ னர 
ப டகப்ட்ட்ப நத பட்ட்ட அகட்டு பகு டப்பு! 
ட ட்டம்‌ ம ப்கூபட்கப்ப்்‌ பப்ப 


பொருள்‌₹:--குரு, கீழ்வருமாறு விடை.தரல்‌ வேண்டும்‌. “உடல்‌ 
கொளுத்தப்படும்போதும்‌ வெட்டப்படும்போதும்‌ வலி கண்கூடாக 
எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது ?? என்று நீ கூறுவது பொருத்தமற்றது. 
எவ்வாடுறனில்‌, 


ஒரு மரம்‌ கொளுத்தப்படும்போதும்‌, வெட்டப்படும்போதும்‌ 
அதைக்‌ காண்பவனுக்கு யாதொரு துன்பமும்‌ எவ்வாறு இல்லையோ, 
அவ்வாறே நெருப்பு, வெட்டு இவற்றாலுண்டான வலி, காணப்படும்‌ 
உடலை அடைந்ததாகவே காணப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ நெருப்‌ 
பும்‌, வெட்டும்‌ எந்த உடலில்‌ ஏற்படுகின்‌்றனவோ அத்த உடலையே 
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அவறிருல்‌ ஏற்படும்‌ வலியும்‌ அடைந்திருக்க வேண்டும்‌. எரியும்‌ 
வெட்டும்‌ எவ்வுடலில்‌ விளைந்தனவோ, அவ்வுடலிலேயே அவற்று 
லஓுண்டாகும்‌ வலியும்‌ விளைந்தது என்று உலக மக்களும்‌ கூறுகின்‌: 
ரூர்கள்‌, உடல்‌ முதலியவைகளுக்கு ஸாக்ஷியாயுள்ள சேதனாத்மா 
வினிடத்தில்‌ வலியிருப்பதாகக்‌ கூறுவதில்லை. 


ஒருவனைப்‌ பார்த்து, : எங்கு உனக்கு வலியுள்ளது ?” என்று 
கேட்டால்‌, அவன்‌ எனக்குத்‌ தலையில்‌ வலி?? அல்லது மார்பில்‌ 
வலி?” அல்லது எவயிற்றில்‌ வலி: என்கிறான்‌. எங்கு எரிதலும்‌, 
- வெட்டுதலும்‌ ஏற்படுகின்றனவோ, அந்த உறுப்பிலேயே வலி யிருப்ப 
தாகக்‌ கூறுகிறான்‌. அறியும்‌ ஆத்மாவினிடத்தில்‌ இருப்பதாகக்‌ கூறு 
வதில்லை. வலியோ அல்லது அதன்‌ காரணமான எரிதல்‌, வெட்டு 
தல்‌ முதவியவைகளோ அறியும்‌ ஆத்மாவினிடத்தில்‌ இருக்குமே 
யானால்‌, எவ்வாறு எரிதல்‌ முதலியவற்றிற்கு உடலை இடமாக உலக 
மக்கள்‌ கூறுகிறார்களோ, அவ்வாறு வலிக்கு இடமாக ஆத்மாவைக்‌ 
கூறல்‌ வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அவ்விதம்‌ கூறுவதில்லை. 


ல்‌ 


இக்கருத்தை விளக்க மற்றொரு யுக்தி காட்டப்படுகிறது. 


வர்‌ ஏ விரகு எகர | எனற எட்‌ என 
பப ப ப ட்ப பட்ட ட்டை டட. 
கரகர | கோணா ஈர. ஈர்குாா | வடுக 
௭௭ ஏரண னாஏ ட: | ஈண்ணனாக௭ இண்‌ ஸ்ஸு 
எள ஈட னி “கார்வரனாகனி எரி ஏ. ஏ 
881 ௭4 ஏர்‌ ஈறு எ ஏஜில்‌ 7! | 

பொருள்‌:--வலி ஆத்மாவின்‌ தர்மமாய்‌ இருக்குமானால்‌ அஃது 


அதிவிற்கு விஷயமாகாது. கண்‌ தன்னிடமுள்ள கருமையை அறிவ 
தில்லை. ஆத்மா தன்னிடமுள்ள வலியை அறியாது. 


ஆதலால்‌, எரிதல்‌ வெட்டுதல்‌ இவற்றிற்கு இடமாகிய உடலி 
லேயே வலி அதியப்படுவதால்‌, எரிதல்‌ முதலியவற்றைப்‌ போல்‌ 
வலியும்‌ ஆத்மாவின்‌ அறிவுக்கு விஷயமாகிறது, அஃது. காரியப்‌ 
பொருளாதலால்‌ அதற்கு ஓர்‌ இருப்பிடம்‌ இருக்கவேண்டும்‌. எவ்வாறு, 
சமைத்தல்‌ என்ற காரியம்‌ அரிசியை இருப்பிடமாக அடைந்துள்‌ 
எதோ, அவ்வாறு வலியும்‌ ஓர்‌ பற்றுக்‌ கோட்டினை அடைந்திருக்க 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி தக 


வேண்டும்‌. வலிக்குப்‌ பற்றுக்கோடு இல்லையானால்‌ அந்தவலி மறைந்த 
வுடன்‌ ஸம்ஸ்காரம்‌ ஏற்படாது. எனவே மற்றொரு காலத்தில்‌ அதன்‌ 
இனைவு தோன்றாமல்‌ போகும்‌. ஆனால்‌ நினைவோ தோன்றுகிறது. 
ஆகையால்‌ வலி, அதன்‌ ஸம்ஸ்காரம்‌, அதனால்‌ ஏற்படும்‌ _திணைவு 
இவற்றிற்கு ஒரே இருப்பிடம்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 

மேலும்‌ நினைவு எந்தக்காலத்தில்‌ ஏற்படுகிறதோ, அக்காலத்‌ 
சேயே வலியும்‌ தோன்றுகிறது. நினவு தோன்றாத உறக்க காலத்தில்‌ 
வலியும்‌ காணப்படுவதில்லை. ஆகையால்‌ வலியும்‌ நினைவும்‌: ஒரே இருப்‌ 
பிடத்தை அடைந்துள்ளவை என அறியலாம்‌. 4 | 

அநாத்மாவாகிய உடல்‌ முதலியன தோன்றும்‌ விழிப்பு நிலை, 
ஸ்வப்ன நிலை இவைகளில்‌ வலியும்‌, அதன்‌ நினைவும்‌ தோன்றுவதால்‌, 
அவை அநாத்மாவை இருப்பிடமாகக்‌ கொண்டவை. வலிக்குக்‌ காரண 
மாகிய எரிதல்‌, வெட்டுதல்‌ ஆகியவற்றில்‌ நாம்‌ கொள்ளும்‌ வெறுப்பும்‌ 
ஸம்ஸ்காரத்தின்‌ இடத்தையே தன க்கும்‌ இருப்பிடமாகக்‌ 
கொண்டுள்ளது. ட 

விளாக்கம்‌:.... உடல்‌ எரிக்கப்படும்‌ போதும்‌, வெட்டப்படும்‌ 
போதும்‌, “நான்‌ எரிக்கப்பட்டேன்‌”?' நான்‌. வெட்டப்பட்டேன்‌”? 
என்று உடலுடன்‌ ஒன்று படுத்தித்‌ தன்னை அறியும்‌ ஜீவனுக்கே 
துன்பம்‌ ஏற்படுகிறது; உடலபிமான மில்லாத நிலையில்‌ துன்பம்‌ 
சகோதோன்‌ றஇுவதில்லை. ஆகையால்‌ உடலுக்கே வலி முதலியவை உரியன: 
உடலுடன்‌ சம்பந்தமில்லாத அழிவற்ற தூய ஆத்மாவிற்குத்‌ துன்பம்‌ 
முதலியவை இல்லை. 

பெரியோர்களும்‌ கீழ்வருமாறு கூறுகின்றனர்‌. 

நிலம்‌ மூதலிய ரூபங்களும்‌, அவற்றின்‌ ஸம்ஸ்காரங்களும்‌ 
எப்பொருளை இருப்பிடமாகக்‌ கொண்டுள்ளனவோ, அப்பொருளையே 
ஆசை,  வவறுப்பு, அச்சம்‌ இவைகளும்‌ இருப்பிடமாகக்‌ கொண் 
டுள்ளன. இவை புத்தியை இடமாகக்‌ கொண்டுள்ளன என்பது 
அறியப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ புத்திக்கு வேருகிய-அறநிபவனாகிய 
ஆத்மா தூய்மையானது; பயம்‌ முதலிய குணங்களில்லாதது. 
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வலி முதலியவை ஆத்மாவுக்குரியவையல்ல:” என்ற கருத்து 
மேலும்‌ வினா விடைகளின்‌ மூலம்‌ விளக்கப்படுகிறது. 


ரகளை: ௭: ஈரா ர்கோகஏ 88 ட்‌ | ௪௭ க | 
அஆ கர ? க: எரி னா! கா ஏர ஏன | 


0 ஊரள்வைகிகற்‌ கரண களர்‌ எசான்‌ ணி எ4 
க 
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எூஉ। “னள 3௭ ஏறினா” (சார்‌ 8 ஈன எளி வி ஜான) 
 ஏஏஜிஏம்‌! * ₹ஜா ஏவா? வபர | 
கூ இ கல்ல பப்ம்‌ ன்‌ ல 

டட அடங்க ய பன பப்பப்டங்த ப பட்சி ப்பட 
ளோ எனி ௭௮௪ “0; யய்பதய பயறு கல்வ வ133 
எரா 818 ப 

பொருள்‌:--.நீலம்‌ முதவிய ரூபங்களும்‌ தவ பின்‌ ஸம்ஸ்காரங்‌ 
களும்‌ எதனிடம்‌ உள்ளன? சொல்கிறோம்‌. காமம்‌ முதலியவை எங்‌ 
குள்ளனவோ அங்கு. காமம்‌ முதலியவை எங்கே தங்கியுள்ளன? 

“காமம்‌, ஸங்கல்பம்‌, ஐயம்‌ முதலியவை எல்லாம்‌, மனமே: 
என்று வேதம்‌ கூறுவதால்‌, புத்தியில்தான்‌ அவை தங்கியுள்ளன. 
அந்தப்புத்தியிலேயே ரூபம்‌ முதலியனவும்‌ அவற்றின்‌ சம்ஸ்காரங்க 
ளூம்‌ தங்கியுள்ளன. இதற்குச்‌ சான்றான வேதவாக்யங்கள்‌ வருமாறு 

“ரூபங்கள்‌ எங்கேயுள்ளன? ஹ்ருதயத்தில்‌”* 

எந்த ஆசைகள்‌ புத்தியில்‌ தங்கியிருக்கின்‌றன வோ,” 

-“ அப்போது புத்தியில்‌ உள்ள எல்லாச்‌ சோகங்களையும்‌ 
கடந்த வனாகிறான்‌”? 

இந்தப்‌ புருஷன்‌ எதனுடனும்‌  இதவ்றிந் தவன்‌ 

“இது ஆத்மாவின்‌ காம ஸம்பத்தமற்றநிலை'” இவைபோன்ற 
வேத மொழிகள்‌ ஆத்மா தூய இயல்பினன்‌ என்றும்‌, காமம்‌ 
முதலியவை புத்தியின்‌ இயல்புகள்‌ எனவும்‌ விளக்குகின்‌ றனா. 

“இந்த ஆத்மா விகாரமற்றது என்று கூறப்படுகிறது?” 

“ஆத்மா அதநாதியானதாலும்‌, குணங்களற்றதாலும்‌ அழி 
'யாதது:” ்‌ 
என்பவைபோன்ற ஸ்ம்ருதி வாக்யங்களும்‌ இவ்வாறே கூறுகின்றன. 
ஆகையால்‌ ஆசை, வெறுப்பு முதலிய குணங்கள்‌ அறியப்படும்‌ 
உடலின்‌ தர்மங்களே; ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களல்ல. தூய்மையற்ற 
ஆசை முதலியவை உடலின்‌ இயல்புகளே; அவை ஆத்மாவின்‌ 
. இயல்புகளல்ல.”* என்பது மேலே கூறிய சான்றுகளால்‌ விளங்கு 


கிறது. 
27 
ட்ப தய பபப வட்பப்ப ட்டன இப்ப பட்டு மழுவும்‌ 
அடி ப ரை ரீக கக்‌ மா யர சாரட்டு ஈட ட 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி 27 


கப்ப ப்ப்டக டட ட்டு 1 நத ம்ப ப பப்பந்தத டட 
ச ட ட ஆ 
18 “எட? “ஏன்‌ ஏஏ? ஏ. என 84 ாடிஏ) 
* 86 ஏள்‌ ஏராள? 4 ஐ மிரு; ? “ஏ. எள டர 
௭௭! ௭96! * சானாகார்‌ ஈர௭௭2 “நள எம! * என்‌ ஏ 
பப டங்கு பப்ப ட்ப பப ட்ப்டங்தத்‌. இடப்பட்ட 
86: ஏளனமி? அனர்‌ ஏஏடிஏ? ஏ ளா ௭87 “எரர்‌ எ 
ன்‌? “ஏ வனி எள! ஈர எரர்‌ ஏவாள்‌ “வ்‌ கிள? 
*ஏளரஏஏ * எ? ஏர்‌ ஏன்‌ ஏஏ? * ஏசா: ஏ: ஏரு 
எள்‌! (ஏழே ஜிசஏ? ஏனவ்‌ ஏ னர சோ: ஈரா என்பு 
பொருள்‌ :--ஆகையினுல்‌ ரூபம்‌ முதலியவற்றால்‌ உண்டாகும்‌ 
ஸம்ஸ்காரம்‌ முதலிய தோஷகுணங்களுடன்‌ எவ்வகையிலும்‌ ஆத்மா 
விற்குத்‌ தொடர்பு இன்மையால்‌ நீ பரமாத்மாவிற்கு வேறுபட்ட 
வனல்லவன்‌; இதில்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களுக்கு விரோத 
மில்லை, ஆகவே நான்‌ பரமாத்மாவே” என்று அறிவது தான்‌ 
ஏற்றதாகும்‌. பின்வரும்‌ வேத வாக்யங்களும்‌ ஜீவன்‌ பரமாத்மா 
விற்கு வேருனவனல்லன்‌ என்பதைக்‌ காட்டுக்கின்றன 1 
அது தன்னையே நான்‌ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌ என்று 
அறிந்தது 
வேதங்களைக்‌ கொண்டு அப்பொருளை ஒரே வடிவமாக 
அறியவேண்டும்‌ ?? 
கீழும்‌ நானே ”' “கீழும்‌ ஆத்மாவே ”” 
்‌' எல்லாவற்றையும்‌ ஆத்மாவாய்ப்‌ பார்க்கவேண்டும்‌ '* 
' எந்த ஞான நிலையில்‌ அவனுக்கு எல்லாம்‌ ஆத்மாவோ *" 
காணப்படும்‌ இவையெல்லாம்‌ அபரோக்ஷமாய்‌ விளங்கும்‌ 
ஆத்மாவே 
* இந்த ஆத்மா அவயவங்களற்றது ** “உள்வெளியற்றது ?" 
உள்ளும்‌ வெளியும்‌ இருப்பது பிறப்பற்றது ?? 
2 இவைகளெல்லாம்‌ ப்ரஹ்மமே?? 4 தலையிலுள்ள தீவாரம்‌. 
மூலமாக பரமாத்மாவே உடலில்‌ ஜீவரூபமாக நுழைந்தார்‌ ?? [ 


எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ அறிவுவடிவான ஆத்மாவின்‌ 
பெயர்களே ?* இ 


ன உபதேசஸாஹஸ்ரீ 
ப்ரஹ்மம்‌ அழியாதது ; அறிவாயிருப்பது; அளவுக்குட்‌ 
படாதது டக 
- ஆத்மாவிடமிருந்து ஆகாசம்‌ உண்டாயிற்று '? 
ப்ரஹ்மமே உடலை உண்டாக்கி அதனுள்‌ நுழைந்தது. 


ஓளி வடிவான ஒரே தேவன்‌ எல்லா மதங்களிலும்‌ மறைத்‌ 
துள்ளான்‌; அவன்‌ எங்குமுள்ளவன்‌ , 


* உடல்களில்‌ உடல்‌ தொடர்பின்‌ றி கன்‌ பூ 

42 அவண்‌ பிறப்பதுமில்லை; இறப்பதுமில்லை,” ” 

எவன்‌ ஸ்வப்ரு நிலையையும்‌, விழிப்பு நிலையையும்‌ அறி 
கிறானோ :: 

“அது என்‌ ஆத்மா என்று அறியவேண்டும்‌ :'' 

எவன்‌ எல்லா பூதங்களையும்‌ தன்னிடத்தில்‌ பார்க்கிறானோ ': 

அது உபாதி ஸம்பந்தத்தால்‌ அசைகிறது; உண்மையில்‌ 
அல்‌ அல. 

அதை அறிந்தவன்‌ ஒளிமயமான ஈசவடிவாகிறாண்‌ '? 

அதுவே அக்னி ': நான்‌ மனுவானேன்‌ சூரியனானேன்‌ ': 
“அவன்‌ உள்ளே நுழைந்து எல்லா உயிர்களையும்‌ அடக்கி 
ஆளுகிறவன்‌ £? 


இந்த உலகமெல்லாம்‌ தோன்றுவதற்குமுன்பு ப்ரஹ்ம வடி 
வாகவே இருந்தன '? 


அது உண்மைப்‌ பொருள்‌; அது ஆத்மா; நீ அதுவாக 
இருக்கிறாய்‌. '* 


8 


பப்டி: த:ப்பட்பபந்ததத. பட்ட உட்ப தலை படகு 
ததத: ப இஃட்ட௫்‌ பபந்தத ட்ப்பட்பப்பட்டந்ததட் ட்ட அடட்டட்ந்தத பட்ட 
ஏஏ? எணண: எக ஏ வானா ஏன ஒூண்ரேளகிகடை எடர்‌ 
இ ॥ 
பொருள்‌. எல்லா உயிர்களின்‌ சரீரங்களிலும்‌ புத்தி ஸாக்ஷி 
யாய்‌ இருப்பது ஒரே ஆத்மா ?” 
எல்லா தேவதைகளும்‌ ஆத்மாவே? 


- ஒன்பது ஓட்டைகளையுடைய உடலில்‌ ஆத்மா உள்ளது 


சீடனுக்கு அறிவூட்டும்‌ பகுதி ட்‌ 


எல்லா பூதங்களிலும்‌ ஸமமாய்‌ ஆத்மா இருக்கிறது”? 

“வித்யை விநயம்‌ இவற்றுடன்‌ கூடிய ப்ராஹ்மணனிடத்தி 
லும்‌ பசுவினிடத்திலும்‌ ஆத்மா ஸமமாய்‌ உள்ளது ட்‌ 

“வேறுபட்ட. உடல்களில்‌ ஆத்மா வேறுபடாததாக உள்ளது?” 

எல்லாம்‌ வாஸுதேவனே”” இவைபோன்ற ஸ்ம்ருதி வாக்‌ 
களால்‌ ஜீவன்‌ பரப்ரஹ்மமே என்று விளங்கும்‌. 
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“உலக வழக்கிற்கும்‌, வேத வழக்கிற்கும்‌, ஜீவ ப்ரஹ்ம அபேத 
அறிவு விரோதமாயுள்ளதே”' என்பது கூறப்படுகிறது. 


பதும ப்பை பது ப்டலட்ட்டபட்‌ பல ப்பப்ட்பட்டபது 
ன த்‌ 6 
“தண: ளா ௭௭! ௭ ஏரு ஸோனா எரிகோ: சாகர 
மகம: 808 ணம்‌ என்‌ என்‌ ஏ ஏர்‌ எள்‌ ஏ ஏகி 8 எனா [6 
கிண்‌ ஏ8- ௭௭-18 818 | 
பொருள்‌ :- ஐயா ! ஒன்றான. ப்ரஹ்ம தத்வம்‌, உள்வெளி 
யற்றது; உள்வெளி எங்கும்‌ நிறைந்தது; பிறப்பற்றது; எல்லாமாய்‌ 
உள்ளது; கேவல அறிவாய்‌ விளங்குவது; உ.ப்புக்கட்டி போன்றும்‌ 
ஆகா௫௪ம்‌ போன்றும்‌ ஒரே தன்மையானது; எல்லாவகை வடிவ வேற்‌ 
றுமைகளும்‌ இல்லாதது என்பது உண்மையானால்‌, உலக வழக்கிலும்‌ 
வேத வழக்கிலும்‌ பயனென்றும்‌, கருவியென்றும்‌, முயல்பவன்‌ எண்‌ 
றும்‌ வேறுபாடுகள்‌ இருப்பது எவ்வாறு பொருந்தும்‌? இவை ஸ்ம்ருதி 
களிலும்‌ ப்ரஸித்தமாகக்‌ கூறப்படுகின்றன. ஸாத்யம்‌, ஸாதனம்‌, 
ஸாதகன்‌' என்று மூன்றாக வேறுபட்டிருக்கும்‌ வ்யவஹாரத்தில்‌ நூற்‌ 
றுக்கணக்கான வாதிகள்‌ தங்களுக்குள்‌ முரண்பட்ட கருத்துக்களைக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்களே ? இது ஏன்‌? என்று மாணவன்‌ வினவினால்‌, 


&0 
உலக வழக்கு, அவித்யையை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டது. 
அது அஸத்யமானது. அதனால்‌ ஸத்யமான ப்ரஹ்மாத்ம ஒருமைப்‌ 
பாடு விரோதமடைவதில்லை என்று சமாதானம்‌ கூறப்படுகிறது. 
சானி எளா8-- எரிளாகாற ஈரம்‌ என்‌ எட ஏ, ராக 
ந ஏ அனா ஏசா: எள்க சான்‌ | 80ரசனா ஏக | 
ஏஏ ஏர அணை வடு? “ஏட சேரிரள ஏரி ஈரோ சார்‌ ரார[4) 


30 .  உபதேேசஸாஹஸ்ரீ 


“ஏணி! “ஏஏ ஏஏ ஏர ரக எர ஏரிரிஏ்‌ எண 
ளார்‌ ஈர்‌ ஏஏ ஈசர்‌ ஈடரஏ்‌? “ஏரார்‌ இக எள்‌ 
பப்பவ ஏன்‌? *ஏனிகளி ஏணி? ௨6 அககளிஎரளகி ரர: எனிசாகர்‌ 
ட்ப இந்கட்ட்ட பந்த உ டந்த உ 2 யு ட்ப படர்‌ 
[எ 8 ப 


பொருள்‌ :-.அதற்கு இவ்வாறு விடை தரவேண்டும்‌: 

எவை உலக வழக்கில்‌ காணப்படுகின்‌ றனவோ, அல்லது 
இலித்க்களி ப உரைக்கப்படுகின்றன வோ அவையெல்லாம்‌ அவி 
மேேகத்தால்‌ ஏற்பட்டவையே. உண்மையில்‌ ஆத்மா ஒன்றே உள்ள 
பொருள்‌. கண்ணில்‌ குறையுள்ளவனுக்கு ஒரு சந்தரன்‌ பல எந்த்ரர்‌ 
களாய்த்‌ தோன்றுவதுபோல அவித்யா நோக்கமுள்ளவனுக்கு ஒரே 
ஆத்மா அழேகம்‌ போல்‌ தோன்றுகிறது. வேதங்களும்‌ இவ்வாறே 
கூறுகின்றன. சில வேதவாக்யங்கள்‌ வருமாறு, 

எந்த அவித்யாநிலையில்‌ மற்றொன்று இருப்பதுபோல்‌ 
காணப்படுகிறதோ :* 


“ எந்த அவித்யாநிலையில்‌ த்வைதப்பொருள்‌ இருப்பதுபோல்‌ 
தோன்றுகிறதோ அந்நிலையில்‌ ஒருவன்‌ மற்டுராுன்றைப்பார்க்கிறான்‌.”? 
எவன்‌ வேற்றுமைப்பட்ட பொருள்களை இருப்பனபோல்‌ 
பார்க்கிராவோ, த ய்டம்ப்‌ ஒரு மரணத்திலிருந்து மற்றொரு மரணத்தை 
அடைகிறான்‌,” 

எந்த நிலையில்‌ நத்தை ஒருவன்‌ பார்க்கிரானோ, மற்‌ 
ரன்‌ றைக்‌ கேட்கிரடுனோ கபறும்‌ ன்‌ அநிலிருமனனோே அது அற்பம்‌ ; 
எது அற்பமோ அது அழிவது.'* 

டகார்யங்கள்‌ யாவும்‌ வாக்கால்‌ ஆரம்பிக்கப்பட்ட பெயர்‌ 
மாத்திரமே; காரணமாகிய மண்‌ ஒன்றுதான்‌ ஸத்யம்‌. '” 


எவன்‌ நான்‌ வேறு ஈசன்‌ வேறு என்று அநிகிருனோ, 
அவன்‌ உண்மையை அறிந்தவனல்லவ்‌ £” என்று இவ்வாறாக பேத 
அறிவு நிந்திக்கப்பட்டிருக்கிறது. ஆகையால்‌ காணப்படும்‌ தவைதப்‌ 
பொருள்கள்‌ யாவும்‌ அவித்யாமயமே. 

தோன்றுவதற்குமுன்‌ இவ்வுலகம்‌ இரண்டற்ற ஒன்றாக ஸத்‌ 
தாக இருந்தது * 


.டஎந்த. ஞானநிலையில்‌ அவனுக்கு எல்லாம்‌ ஆதீமாவா 
கிறதோ, அப்போது யார்‌ எதைப்‌ பார்ப்பது ?'* 
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* ஒன்றேயான பரம்பொருளைப்‌ பார்ப்பவனுக்கு அந்த ஞான 
திலையில்‌ சோகமேது? மோஹமேது ?? என்பன போன்ற வேத 
மொழிகள்‌ ஒரு பரம்பொருளையே கூறுகின்றன. ஆகையால்‌ எல்லா 
பேத வ்யவஹாரங்களும்‌ அவித்யாமயமே. ்‌ 


&71. 


பவள்‌ ஏள௭ஏ , ன! எனா என ஏ௭ா(95: 1ஸி 3₹11% 
௫818 


- பொருள்‌ ஐயா 1 நீங்கள்‌ கூறுவது உண்மையானால்‌ வேதங்‌ 
களின்‌ கர்மகாண்டபாகம்‌, பலபல ஸாதனங்களையும்‌, அவற்றாலேற்‌ 
படும்‌ பயன்களையும்‌ எதன்பொருட்டுக்‌ கூறுகின்றன? ஞானகாண்ட 


பாகத்திலும்‌ ஏன்‌ உலகத்‌ தோற்றமும்‌ உலக அழிவும்‌ கூறப்படு 
கின்றன? 
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அபேத அறிவு ஏற்படுவதற்கு முன்பு கர்மகாண்டபாகம்‌ பயணு 
டையது என்பது கூறப்படுகிறது, 


ஏஏ சே84 | ஏனா: ஏர ஏகி ஊரிரசவிரிரள்‌ எனன 
எணஎன எச கா்ணாரிாரகராஎரிடில்‌ எள ஊரி எட 
ஏவ ஜல: எல்‌ எரர்‌ எள்‌ ர்டும்‌ என்‌ ஏ ளான 
6 1 | எற்சனா: சோடிர்‌$ எ என்‌ என்க என்ன! ருக்‌ 
நரகா14 ண்றக8கனிரான்றாள்‌ | 


பொருள்‌ :---அவித்யையுடன்‌ கூடிய மனிதன்‌, தானாகாத உட 
லிலும்‌ பொறிகள்‌ முதலியவற்றிலும்‌ நான்‌ என்‌ ற அபிமானம்‌ 
கொண்டு, வெளியிலுள்ள விருப்பமான பொருள்களை அடைவதாலும்‌ 
விருப்பமற்ற பொருள்களை விலக்குவதாலும்‌ தனக்குப்‌ புருஷார்த்தம்‌ 
ஏற்படுமென எண்ணுகிறான்‌, அதை, ஸாதனங்களாகிய யாகம்‌ 
முதலியவைகளாலேயே அடையவேண்டியவனுாகிரறுன்‌ . விரும்பியதை 
அடைவதற்கும்‌, விரும்பாததை விடுவதற்கும்‌ தகுந்த ஸாதனம்‌ எது 
என்று அவன்‌ ஆலோசனை செய்து அறிந்துகொள்வதில்லை, ஆனால்‌ 
விரும்பியதை அடையவும்‌, விரும்பாததை நீக்கவும்‌ ஆசைகொள் 
கிறான்‌. இந்த நிலையிலுள்ள ஒருவனுக்கு அந்த விஷயமான அறியா 
மையைப்‌ போக்குவதற்கு வேதம்‌ கர்மங்களை விதிக்கின்றது. “முறை 
யாக அவன்‌ மேலான நிலைமையை அடையவேண்டும்‌ ?? 


என்பதே 
சாஸ்த்ரங்களின்‌ . நோக்கமாகும்‌, 


* ஸாதனமாகிய யாகம்‌ முதலி 
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யனவும்‌, ஸாத்யமாகிய ஸ்வர்க்கம்‌ முதலியனவும்‌ உண்மையாக 
உள்ள பொருள்கள்‌ என்று உரைப்பதில்‌ சாஸ்த்ரங்களுக்கு நோக்க 
மில்லை. “அவன்‌ ஸாத்ய ஸாதன வடிவான ஸம்ஸ.ரம்‌ முழுவதும்‌ 
துன்பமயம்‌ என்று அறிந்துகொண்டு, ஆசைகளை நீக்கி, அறியா 
மையைப்‌ போக்க ஞானவழியில்‌ செல்வானாக?” என்பதே வேதங்‌ 
களின்‌ நோக்கம்‌. ஆகையாலேயே வேதங்கள்‌, பிறகு ஆத்மதத்‌ 
வத்தை உபதேசித்து, பேத அறிவுடன்‌ கூடிய : ஸம்ஸார த்திற்குக்‌ 
காரணமாகிய அவித்யையைப்‌ போக்குகின்றன. அதற்காகவே 
அவை உலகத்‌ தோற்றம்‌, உலக அழிவு முதலியவற்றைக்‌ கூறிப்‌ 
பின்பு பரமாத்மா ஒன்றே என்பதை அறிவுறுத்துகின்‌ றன. 


48 
அவித்யை அழிந்தபின்‌ என்ன ஏற்படுமெனில்‌ 
ஏ[ஏளாசர்‌ [ரர்‌ என றின; ஏராள 2: ஏளஎட 


பபபயந பட்ட்டட்டந்த்‌ ட்டம்‌ உட்ட்ந்தத. பட்டப்‌ 
ஏரின்‌: ? ஊன ஈன எரடறா ரின்‌ ௭௫ | எ சானி 
ஈகா எண எ சோரரஏ9 | 


பொருள்‌ :--வேதங்களாலும்‌, ஸ்ம்ருதிகளாலும்‌, யுக்திகளாலும்‌ 
அவித்யை வேருடன்‌ களையப்பட்டபிறகு, பரம்பொருளைக்‌ காணும்‌ 
ஞானியின்‌ புத்தி “உள்ளும்‌ வெளியுமற்றது ”” “உள்‌ ளேயும்‌ 
வெளியேயும்‌ உள்ளது ; பிறப்பற்றது;??  உப்புக்கட்டியைப்போல்‌ 
ஏகரஸமுடையது *?? “அறிவின்‌ கனவடிவு கொண்ட ஒரே ஆத்மா £* 
ஆகாசம்‌ போல்‌ எங்கும்‌ நிறைந்தது?” என்பன போன்ற வேத 
வாக்யங்களால்‌ கூறப்படும்‌ ஒரே ஆத்மவடிவிலேயே நிலைபெற்று 
விடுகிறது. அந்த நிலையில்‌ கர்மகாண்டமுட்பட எல்லா தவைதப்‌ 
இபாருள்களும்‌ விளங்கமாட்டா,. ஆகையால்‌, ஸாத்யம்‌, ஸாதனம்‌, 
பிறப்பு, அழிவு முதலிய வேறுபாடுகளால்‌ ஏற்படும்‌ கேடுகளின்‌ 
வாஸனைகூட. ஞானியிடம்‌ அணுகுவதில்லை, 


கக்‌ 


ண எரா ஈர கள எரஎளடள காக - 
ஈட விடை. ஏன்‌ கர்சர்‌ |. ஏசா 
கண்ளான அகணி சரக |. எ ஏரண என்‌ 
எரர்‌ எணாணசினாளார்‌ எகோரிள ஏ எா8ி ட எ எளி 
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வினவ: எரர்‌ எ எடு: | ரர எட்கார்‌. எரி 
கண்ர்‌ க ஏளாஏ கனிரரிளகிஎர்‌ ரட்‌ னா: கன; 

பொருள்‌ :-- மேலும்‌ பரம்பொருளின்‌ ஞானத்தை அடைய 
விரும்புகிறவன்‌, ஜாதி ஆச்ரமம்‌ முதலியவற்றில்‌ அ9மானம்‌ கொள் 
வதால்‌ ஏற்படும்‌ மூவாசைகளினின்று வெளிவருதல்வேண்டும்‌. இந்த 
மூவாசைகளும்‌ புதல்வன்‌, பொருள்‌ தேவலே கம்‌ என்பவற்றைப்‌ 
பற்றிய ஆசைகள்‌ என்றும்‌, “இவை ஐந்து வகையாக, ப்ருஹ 
தாரண்யக உபநிஷத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ளன”” என்றும்‌ அிதல்‌ 
வேண்டும்‌. அவன்‌ கர்மங்களையும்‌ அவற்றின்‌ ஸாதனங்களையும்‌ 
விட்டுத்துறவியாதல்வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ ஜாதி குலங்களைப்‌ பற்றிய 
அபிமானம்‌ மெய்ஞ்ஞானத்திற்கு முரணானது. பேது அறிவை 
நிந்தனை செய்து ஒரே ஆத்மாவைக்‌ காட்டும்‌ வேத வாக்யங்களின்‌. 
கருத்தும்‌, இவ்விதம்‌ ஒப்புக்கொண்டால்தான்‌ பொருத்தமுறும்‌. ஞான 
மும்‌ கர்மாவும்‌ சேர்ந்து மோக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாகும்‌ என்று கூறு 
வது பொருந்தாது. சாஸ்த்‌7ங்களாலும்‌, யுக்கிகளாலும்‌, “ஆத்மா 
ஒன்றே; அது ஸம்ஸாரியன்று”?”? என்ற அறிவு ஏற்பட்டபிறகு, 
அதற்கு எதிரிடையாக, நான்‌ கர்த்தா; நான்‌ கர்மாவைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌?” என்ற எண்ணம்‌ ஏற்படாது. நெரருப்பினிடம்‌ குளிர்ச்சி 


என்ற எண்ணமும்‌, உடலினிடம்‌ மூப்பும்‌ மரணமும்‌ இல்லை 
என்ற எண்ணமும்‌ எவ்வாறு ஏற்படாவோ, அவ்வாறு ஞானி 
யிடத்தில்‌ “நான்‌ கர்த்தா £ என்ற எண்ணம்‌ ஏற்படாது, ஆகை. 


யால்‌ மெய்ஞ்ஞானத்தில்‌ நிலையுள்ளவனுக்கு அவிவேகத்தால்‌ ஏற்படும்‌ 
எல்லாக்‌ காரியங்களும்‌, அவைகளுக்குக்‌ கருவிகளாகிய பூநூல்‌ முதலிய 
வைகளும்‌ விடத்தக்கவைகளேயாகும்‌. 


முதல்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றிற்று, 


செவல கமலம ஒலமனும 


கவர ளிஸகார ப 2 ॥ 
மாறுபாடற்றதும்‌, இரண்டற்றதுமாகிய ஆத்மாவைப்பற்றி 
அறிவிக்கும்‌ பகுதி, | 
45 
சென்ற ப்ரகரண த்தில்‌ ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்று என்பதும்‌ 
ஞான நிலையில்‌ கர்மங்கள்‌ இல்லாமல்‌ போகும்‌ என்பதும்‌ விளக்கப்பட்‌ 
டன. இப்போது ஆத்மாவுக்கு, மாறுபடாத குணம்‌ இயல்பானதெென்‌ 
றும்‌, மாறுபடுவனவெல்லாம்‌ அதாத்மவடிவங்களென்றும்‌ விளக்குவ- 
ஆ 
9 


94 . உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


தற்கு இந்த இரண்டாம்‌ பகுதி ஆரம்பிக்கப்படுகிறது. முதலில்‌ 
மோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ துறவிக்கு, : கேட்டல்‌” என்பது மிக அவ 
சியம்‌ என்ற கருத்து, கூறப்படும்‌. 


ஏணனிள்‌ ளனர்‌ எனத்‌ கர ஊனி எரராகா௭ சர 
பிம்ப கப்ப ட்புணுப்ட்ட து ட்டா பப்கத ட்டடு பபப 
எண்ன எண டோ ள்‌ ஈண்‌ எண்‌ , னா எரி 
ஏளனம்‌ ஏ ரள ரா: சரா 18 8) இர ௭௭ 
வா: கள என்னா எச பண்க உ | ஏட சா: ௭.௫ 
ச ட காளானை எனின்‌ | மறிண்க எரி 
சா வினி: ப 


பொருள்‌:--மனத்‌ தெளிவுடன்‌ வீற்றிருக்கும்‌ ப்ராஹ்மணனான 
ஞா.நியை, பிறப்பும்‌ இறப்புமுள்ள வாழ்வினால்‌ வெறுப்படைந்து 
மோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ ஒரு தகுதி வாய்ந்த மாணவன்‌ முறைப்படி 
நெருங்கிப்‌ பின்வருமாறு வினவினான்‌ . 


“எயா! நான்‌ எவ்வாறு பிறவித்‌ துன்பங்களிலிருந்து விடு 
தலை அடைவேன்‌ ? உடலாலும்‌ பொதிகளாலும்‌, பொருள்களை 
நுகர்ந்து விழிப்பு நிலையில்‌ துன்பங்களை அனுபவிக்கின்றேன்‌. அவ்‌ 
வாறே ஸ்வப்னத்திலும்‌ துன்பங்களை அனுபவிக்கின்றேன்‌. அடிக்‌ 
கடி தூக்கத்தை அடைந்து அந்த நிலையில்‌ இளைப்பாறி இளைப்பாறி 
மீண்டும்‌ மீண்டும்‌, விழிப்பிலும்‌ ஸ்வப்னத்திலும்‌ துக்கத்தை அனுப 
விக்கிறேன்‌. இந்தத்‌ துன்ப அனுபவங்கள்‌ என்னுடைய இயல்பு 
களா? அல்லது குணங்களற்ற எனக்கு வேறு காரணங்களால்‌ ஏற்‌ 
படுகின்‌்றனவா? அவை என்னுடைய இயல்புகளாகவே இருக்குமா 
னால்‌, நான்‌ மோக்ஷமடைய விரும்புவது தகாது. ஏனெனில்‌ இயல்பு 
களை எவராலும்‌ நீக்கல்‌ முடியாது. அவ்வாறின்றி, துன்ப அனுபவங்‌ 
கள்‌ வேறு காரணங்களால்‌ ஏற்பட்டிருக்குமானால்‌, அக்காரணங்களை 
விலக்கிக்‌ கொள்வதனால்‌ மோக்ஷமடைதல்‌ பொருந்தும்‌ ”£. 


46 | 
ர்‌ ஏகாாஎ-- ஏற என எ ளர்‌ சள | ணே என்க: ॥ 
பொருள்‌ :--குரு அவனை நோக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌! “குழந்தாய்‌ !- 


கேள்‌, இத்‌ துன்ப அனுபவங்கள்‌ உன்னுடைய இயல்பல்ல. ஆனால்‌.. 
இவை வேறு காரணத்தால்‌ ஏற்பட்டவை, £* ஸ்‌ அ 
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47 | 
18 நரன ஏ ர்% ரிஎன்‌ ? ரக என ராக்‌? கிள 
எர காட: ? ஏ ரீர்ன்‌ எளி எண்ணா: சொர ளன 
௭ எளி ளர்‌ எரி எ ப 
பொருள்‌ :--. இவ்வாறு சொல்லப்பட்ட மாணவன்‌ :: அந்தக்‌ 
காரணம்‌ யாது? அதை நீக்கக்‌ கூடியது எது? என்னுடைய ஸ்வபா 
வம்‌ என்ன ? ஒரு நோயாளி தோய்‌ நீங்கிய பின்பு: எவ்வாறு தன்‌ 
பழைய நிலையை அடைகிறானோ, அவ்வாறு யானும்‌ பிறவித்‌ துன்பத்‌ 
திற்குக்‌ காரணமாயிருப்பவை விலகிய பிறகு அத்துன்பமும்‌ நீங்கப்‌ 
பெற்று என்னுடைய பழைய நிலையை அடைவேன்‌ £” என்று 
கூறினான்‌ . 
௧46 
ஏர _அ்ளா எள்‌, ளா என ரரி, எரளஎ(ார்‌ எகர 
எனா என்‌ எனக | களர்‌ ௮. எ 
எனி ॥ 


பொருள்‌ :-- அதுற்குக்‌ குரு, பிறவித்‌ துன்பங்களுக்கு 

அவித்யை காரணம்‌. வித்யையே அந்த அவித்யையை அழிக்கவல்ல 

தாகும்‌. அவித்யை அழிந்தால்‌ அதனால்‌ வந்த பிறவித்‌ துன்பமழியும்‌. 

நீ. பிறவித்‌ துன்பத்திலிருந்து விடுபடுவாய்‌. ஸ்வப்நம்‌ விழிப்பு என்ற 

இரண்டு நிலைகளிலும்‌ வரும்‌ துன்பங்களை நீ அனுபவிக்கமாட்டாய்‌ £” 

என்று விடை. கூறினார்‌. ல 
ட 


.. 8௭ காள ரகா? 14 ரள ஏ? (னா எ கா? எள 
ரட்‌ என்ர எர | ப 
பொருள்‌ :--அந்த அவித்யை யாது ? அது எதைப்‌ பற்றியது? 
எதை இருப்பிடமாகக்‌ கொண்டது? எந்த வித்யையால்‌ நான்‌ துன்‌ 
பத்தினின்று என்‌ ஸ்வபாவ நிலையை அடைவேனோ அந்த வித்யை 
யாது? என்று மாணவன்‌ வினவினான்‌ . 
| 50 
ஏஏ ரளானாள்‌. என்‌ ஏச்றிர்‌ சோம்‌ எகிறி 
இரிஎ்‌ என்ன ட கணீர்‌ என்‌ கீ்‌ எனில்‌ என்‌ எண்‌ 
ள்‌ எ எண்ன உடனான ப 
பொருள்‌ :-- “நீ ஸம்ஸார தர்மங்களற்ற பரமாத்மாவாகிய 
உன்னை நேர்மாருக * நான்‌ ஸம்ஸாரீ * என்று அறிந்து கொண்டிருக்‌ 
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கிரய்‌. உண்மையில்‌ கர்த்தாவல்லாத உன்னைக்‌ கர்த்தாவாகவும்‌, 
போக்தா அல்லாதவனாகிய உன்னை போக்தா என்றும்‌, அழிவற்ற 
உன்னை அழிவுள்ளவன்‌ என்றும்‌ அறிகிறாய்‌. இதுதான்‌ அவித்யை 
எனப்படும்‌. இந்த அவித்யை உன்னை இடமாக அடைந்து இருக்கி 
றது; அது உன்னையே தனக்கு விஷயமாகவும்‌ கொண்டிருக்கிறது.” 
என்று குரு கூறினார்‌. 
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மாணவன்‌ தன்னை அழிவற்றவன்‌ என்பதை ஏிற்றுக்கொ ண்டு, 

ஸம்ஸார தர்மங்களற்றவன்‌ என்பதை டார டன்‌ 


பழு ட்டிவைப்ம்‌ சட்ப்பட்கி த ல்பப தல பபபல ட்டி 
ப்ப தப்பு  இடப்ப்பத ப்பபத  ப்ப்டட்ப்ட்ம்டதி 
அடர, எர்்ளாசா எரி எனா: | ஏளன எ ஏசா 
9-4 ஏஏ]எ எரா ஏஏ சரவ சம்‌ ஈஷா ஏகார எள எல்‌ ஏன்‌ 
ஸாரி ஏனலிரஎ[8 ஈரி சா சார்‌ னி | எ எரில்‌ ஈடு ஈரம்‌ ஏ 
[38 ௭ ஏ எட்‌ என்னன எனடிரஏ8 | வானா: ராடு ஜ₹4. ட | 
எ எள்‌ ஏனா, ௮6௭௭: எட்கா | 


பொருள்‌ :-. மாணவன்‌ கூறுகிறான்‌. நான்‌ அழிவற்றவன்‌; 
எனினும்‌ பரமாத்மாவாகமாட்டேன்‌. ஏனெனில்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய 
ப்ரமாணங்களால்‌ * நான்‌ கர்த்தா, நான்‌ போக்தா” என்று அனுப 
விக்கப்படுவதால்‌, துன்ப இன்பங்களை அனுபவிப்பதே என்னுடைய 
இயல்பாகும்‌. இந்த அனுபவம்‌ அவித்யையால்‌ ஏற்பட்டதன்று; 
எனெனில்‌ அவித்யைக்கு ஆத்மா ஒருபோதும்‌ விஷயமாகாது. 
அவித்யை என்பது பொறிகளால்‌ நுகரப்படும்‌ ஒரு பொருளில்‌ மற்‌ 
ஜொரு பொருளின்‌ இயல்புகளை ஏற்றிக்‌ கூறுவதே ஆகும்‌. காணப்ப 
டும்‌ கிளிஞ்சலில்‌ ஏற்கனவே கண்டிருந்த வெள்ளியைக்‌ காண்பதும்‌,. 
காணப்படும்‌ கட்டையில்‌ ஏற்கனவே கண்டறிந்துள்ள புருஷனைக்‌ 
காண்பதும்‌, அல்லது புருஷனிடம்‌ கட்டையைக்‌ காண்பதும்‌, அவித்‌ 
யையாகும்‌. அறியப்படாத ஒரு பொருளை அறியப்பட்ட ஒருபொருளி 
னிட்மோ, அல்லது அதியப்பட்ட ஒரு பொருளை அறியப்படாத ஒரு 
பொருளிடமோ ஏற்றிக்‌ கூறுதல்‌ பொருத்தமன்று. ஆத்மா பொதிக 
ளுக்குப்‌ புலப்படாதது; அதனிடம்‌ பிறபொருளின்‌ ஆரோபம்‌ பொருந்‌ 
தாது. இவ்வாறு பிறபொருளினிடம்‌ ஆத்மாவின்‌ அத்யாஸமும்‌ 
பொருந்தாது. ஆகையால்‌, செய்தல்‌, நுகர்தல்‌ முதலிய தர்மங்கள்‌ 
அவித்யையால்‌ ஏற்பட்டவையல்ல. ஆத்மாவின்‌ இயல்புகளே ஆகும்‌. 
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52 
குருவின்‌ விடை: 
ர்‌ ஏகோ - ஏ ஊட | ௭8 ஏன என்ட்‌ ஈர்ளஜ ஈஏ உட்பட்‌ 
௫ க சம்‌ ஏர்‌ | எண்‌ எனா வற உனக்‌ தாரி 
இ என்ன என்னி மான்‌, 9௩ அன - 1144 சோன௭? 


3 எரரனி6 ப 
பொருள்‌ :--. அவனுக்குக்‌ குரு விடையளிக்கிளறார்‌ : ன்‌ கூறுவது 

உண்மையன்று. நீ கூறுவதற்கு மாறுபாடு உணடு; ஆகையால்‌ அது 
தவறு. குழந்தாய்‌ ! “முன்பே காணப்பட்ட பொருளில்‌ தான்‌ ப்ரஸித்‌ 
தமான மற்றொன்றை எப்போதும்‌ ஆரோபம்‌ செய்வது பொருந்தும்‌” 
என்பது கட்டாயமில்லை; ஏனெனில்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ உடலின்‌ இயல்‌ 
புகள ஆரோபணம்‌ செய்வதைக்‌ காண்கிறோம்‌. நான்‌ என்ற அறி 
விற்குப்‌ பொருளாகிய ஆத்மாவினிடம்‌ “நான்‌ மாநிறம்‌ கொண்டவன்‌ , 
கருப்பாயிருக்கிறேன்‌?” என்று உடலின்‌ நிறங்களை ஆரோபிக்கிறான்‌; 
“மனிதஞகிய நான்‌ அறிகிறேன்‌?” என்று உடலினிடம்‌ ஆத்மாவின்‌ 
சைதன்ய இயல்பினை ஆரோபிக்கிறான்‌ மனிதன்‌. உடலினைக்‌ காட்டிலும்‌ 
தனியாக எக்காலத்திலும்‌ ஆத்மாவோ புலப்படுவதில்லை. ஆகையால்‌ 
ப்ரஸித்தமாகிய ஒன்றில்‌ ப்ரஸித்தமாகிய மற்றொன்றின்‌ அத்யாஸம்‌ 
தான்‌ பொருந்தும்‌ என்று ஏற்றுக்‌ கொள்வது தகாது. 
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பகுூரணும்‌ மனிதனும்‌ எவ்வாறு புலப்படுபவைகளோ, அவ்வாறே ஆத்‌ 
மாவும்‌ உடலும்‌ புலப்படுபவைகளே. உ.டலைக்கண்ணால்‌ பார்க்கலாம்‌. 
ஆத்மா, நான்‌ என்ற அறிவால்‌ அறியப்படுகிறது. எனவே மாறு 
பாடில்லை ₹? என்று மாணவன்‌ ஐயமுறுகின்றான்‌ . 


(ன்ன ௭5-19 ஏ ஈ18 சானா எம்‌- ஏர - இரஏஏஏர கே 
பப த டப்பு பட்டத பட்டத பபப ப்பட்ட 
ரக4னி: ஏர்கானான்ரிர | சேல்‌ ிளர்ளை எர ஈக என்கன: 


சரஷரிரரா 88 (ஏழ்‌ எ எச்‌ 84 ப 

பொருள்‌ :.-.. மாணவன்‌ வினவுகிறான்‌ : நீங்கள்‌ கூறுவதிலிருந் 
தே, ஆத்மா நான்‌ என்கிற எண்ணத்திற்குப்‌ பொருளானதால்‌ ப்ர 
ஸித்தமானதே. இவ்விதமே, இந்த உடலும்‌ ப்ரஸித்தமானதே. இவ்‌ 
விதமிருக்க, கட்டை-மனிதன்‌ என்ற எடுத்துக்காட்டிலும்‌, கிளிஞ்சல்‌ 
வெள்ளி என்ற எடுத்துக்காட்டிலும்‌ இரண்டு பொருள்களும்‌ ப்ரஸித்த 
மாயிருக்க, எவ்வாறு ஒன்றன்‌ மீது மற்றொன்றுக்கு அத்யாஸம்‌ ஏற்‌ 
படுகிறதோ, அவ்வாறே பிரஸித்தமாகிய உடலுக்கும்‌, ப்ரஸித்தமாகிய 
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ஆத்மாவிற்கும்‌ ஒன்றன்மீது மற்றொன்றுக்கு அத்யாஸம்‌ ஏற்‌ 
படுகிறது. இவ்வாநிருக்கத்‌ தாங்கள்‌ எந்தக்‌ கருத்தை மனத்தில்‌ 
கொண்டு ப்ரஸித்தமான ஒன்றையே ப்ரஸித்தமான மற்றொன்‌ நில்‌ 
ஆரோபித்தல்‌ பொருந்தும்‌ என்ற வரையறை இல்லை £? என்று கூறி 
னீர்கள்‌ ? 

ர18--ஏர | என்‌ எனி சேனன்‌, எ எரு எ 
னரா சஎஎன்கண்ளி ட கள்‌ ஈர8 ௫ டை 
ரசா | எ8 ஏர்‌ 88: எரளானா எரி ரிரகரார்‌ எனளவர்‌ மோனி 
ஏன்‌ ௭௫ கர | ௭௭ 0௭ 18 ஏர ஒக சானா சானா 
என்‌ சானா எ ஈர்‌ நின்ன எனின்‌ 4 எண்‌ எணற்ன்‌ ப 


பொருள்‌ :-- குரு விடையளிக்கிறார்‌: நான்‌ கூறுவதைக்‌ 
கேள்‌. நீ சொல்வது சரி; தேஹமும்‌ ஆத்மாவும்‌ ப்ரஸித்தமானவை 
களே. ஆனால்‌ எவ்வாறு கட்டை, மனிதன்‌ என்ற இவ்விரண்டும்‌ 
தனித்தனியே அறியப்படுகின்றன வோ, அவ்வாறே உடலும்‌ ஆத்மா 
வும்‌ எல்லாராலும்‌ தனித்தனியே பிரித்து அறியப்படுவதில்லை, பிண்‌ 
எவ்வாறு அறியப்படுகின்‌றனவெனில்‌, எப்போதுமே இடைவிடாமல்‌ 
தனியே பிரித்தறியப்படாமல்‌, அறிவிற்கு விஷயமாகின்றன. . இது 
உடல்‌, இது ஆத்மா”? என்ற இரண்டு தனியான அறிவுகளுக்கு விஷய 
மாய்‌ உடலையும்‌ ஆத்மாவையும்‌ யாரும்‌ அறிவதில்லை, ஆகையா 
லேயே மக்கள்‌, ஆத்ம, அதநாத்மவிஷயத்தில்‌ “ஆத்மா கர்த்தா 
வன்று ”?, “ஆத்மா எங்குமுள்ளது ?? என்று சிலரும்‌ * ஆத்மா வரம்‌ 
பிற்குட்பட்டது '* அது குணங்களுடன்‌ கூடியது £” என்று சிலரும்‌ 
பலவாறு சொல்லி மோஹம்‌ கொண்டவர்களாய்க்‌ காணப்படுகில்‌ ற. 
னர்‌. கட்டை - மனிதன்‌ என்ற எடுத்துக்காட்டிற்கும்‌, ஆத்மா - 
உடம்பு என்ற இதற்கும்‌ இந்த வேறுபாடு இருப்பதை மனத்தில்‌ 
கொண்டே. ப்ரஸித்தமான ஒன்றையே ப்ரஸித்தமான மற்றொன்‌ நில்‌ 
ஆரோபிக்கலாம்‌ என்ற வரையறை கிடையாது?” என்று நான்‌ கூறி 
னேன்‌. 
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ஆத்மா, மற்றொன்றிலும்‌, மற்றொன்று ஆத்மாவிலும்‌ அத்யா 
ஸம்‌ செய்யப்படுமானால்‌, அப்போது இரண்டுமே இல்லாத பொருள்‌ 
களாகிவிடுமே என்று மாணவன்‌ ஜஐயமுறுகின்‌ ரன்‌ . 


எஒ எளோ%வரர்ரஏ்‌ எள ௭௭ ௭௭ ௭௭௭ ஈஏ எம்‌ | ஏளன ஈ௭ர்‌ ௭௩- 
கர்‌, சார்‌ ரகா; ஈசனார்‌ எ, எக ஈடான னார$ ட எள 
டட ப்பப்ப ட்டன ட்ட்ட ன்‌. பட்ட ப பட்ப்பட்டட்ட தளை பப்ப 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பகுதி-2. 89 


கணா, என்னி ௫ என்‌ எடு ட எள ஏர்காகே 
ஏ்ானன் ளர்‌. எனகிஎர்‌ 189௭ எனனான்‌. ஏரர்ளார்எ 
(ஏரிக | ஈசஏ நோனி அசை ஸி - எனி களா னா ர 
ஈஸ்‌ எ கோனன்‌: எரர்‌ எனனிஈ ட ஏளாரச்‌ ங்கா எனா | ௭௭ 
ரை 3 ளனடு எட என்றி: கேன னாள்‌ என்‌ என்‌ 
எடதத ட்ட படப்பட பப ட்ப இ்ட்ப்ப்ப 
சர்ப ஏனிர்ள்‌ | ஒள்‌ ஈரீ£ ஏஏ னர்ரகி ॥ 


பொருள்‌ :--ஐயா 1! “எதனிடம்‌ ஒரு பொருள்‌ அவித்யையால்‌ 
ஆரோபித்துக்‌ கூறப்பட்டதோ, அதனிடம்‌ அந்த ஆரோபிக்கப்பட்ட 
பொருள்‌ பொய்‌ ஆகும்‌?” என்று கண்டிருக்கிறோம்‌. கிளிஞ்சலில்‌ வெள்‌ 
ளியும்‌, கட்டையில்‌ புருஷனும்‌, கயிற்றில்‌ பாம்பும்‌, வானில்‌ நீலக்‌. 
கொப்பரையும்‌ எவ்வாறு இல்லாதவையோ, அவ்வாறு அவித்யையால்‌ 
தோன்றுபவை யாவும்‌ இல்லாதவைகளே. உடல்‌ ஆத்மா இவ்விரண்‌ 
டும்‌ எப்போதுமே . இடைவிடாமல்‌ தனியே பிரித்தறியப்படாமல்‌ 
தோன்றுவதால்‌ ஒன்று மற்றொன்றில்‌ ஆரோபிக்கப்பட்டதாகும்‌. இப்‌ 
படி ஒன்று மற்றொன்றில்‌ ஆரோபிக்கப்பட்டதால்‌ அவ்விரண்டு 
பொருள்களும்‌ எப்போதுமே இல்லாதவைகளாகும்‌. கிளிஞ்சல்‌ முதலி 
யவற்றில்‌ ஏற்றிவைக்கப்பட்ட வெள்ளி முதலியவைகள்‌ எப்போதுமே 
முழுமையிலும்‌ இருப்பற்றவை அதுபோலவே அதற்கு மாருக 
வெள்ளி முதலியவற்றில்‌ ஏற்றிக்கூறப்பட்ட கிளிஞ்சல்‌ முதலியவை 
களும்‌ முழுமையும்‌ இல்லாதவைகளேயாம்‌. இவற்றைப்போல 
தேஹம்‌ ஆத்மா இவ்விரண்டும்‌, ஒன்றில்‌ மற்றொன்று ஆரோபிக்கப்‌ 
பட்டவையாகும்‌. ஆகையால்‌ இவ்விரண்டுமே இல்லாதவை என்று 
ஏற்படும்‌. இக்கொள்கையை நாம்‌ ஏறிறுக்கொள்வதில்லை. ஏற்றுக்‌ 
கொண்டால்‌ சூன்யவாதத்தை ஏற்றுக்கொள்வதாக முடியும்‌. இதற்கு 
மாறாக, “ஒன்‌ றிலொன்று” என்ற அத்யாஸத்தை ஏற்காமல்‌ உடல்‌ 
மட்டும்‌ ஆத்மாவில்‌ அவித்யையால்‌ ஆரோபிக்கப்பட்டது என்று 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌, ஆத்மா இருக்க உடல்மட்டும்‌ இருப்பற்றது என 
ஆகும்‌. இதையும்‌ நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்வது சரியன்று; ஏனெனில்‌ 
நமது ப்ரத்யக்ஷ அனுபவத்திற்கு மாறுபாடு ஏற்படும்‌. உடம்பு இல்‌ 
லாமல்‌ போக, ஆத்மாவை மட்டும்‌ உலகில்‌ நாம்‌ அறிவதில்லை ஆகை 
யால்‌ உடம்பு ஆத்மா இவ்விரண்டும்‌ ஒன்று மற்டுறான்‌ நில்‌ அவித்யை 
யால்‌ ஆரோபிக்கப்பட்டது என்று நீங்கள்‌ சொல்வது பொருத்தாது.. 
பின்‌ எப்படி இருத்தல்கூடும்‌ என்றால்‌ ; 


உபதேதேசஸாஹஸ்ரீ 


ஆ 


மூங்கில்‌, தூண்‌ ஆகிய இவைகள்‌ ஒன்று சேர்ந்து எவ்வாறு வீடு 
என்ற பெயரை அடைகின்‌ றனவோ அவ்வாறு உடம்பும்‌ ஆத்மாவும்‌ 
ஓன்று சேர்தலையடைய, அது மனிதன்‌ என்று அழைக்கப்படுகிறது. 


26 
பற்ணிவ்குன்‌ குரு மறுக்கிறார்‌. 
எ எனா | சொனார்‌ ஈர்‌ | என்‌ ௮ 
ஏனா | 14௫ என 04%. 4 சட கர எனா எ: 
ச்சா ஈஸ்‌: | 9௭ எச்ச: ஈடன்‌ ட ர | 


பொருள்‌ :-... இவ்வாறு சொல்வது சரியண்று. மூங்கிலும்‌ 
தூணும்‌ போல ஆத்மாவும்‌ உடலும்‌ பிணைக்கப்பட்டிருக்குமேயானால்‌ 
**: அவ்விரண்டும்‌ அழிவுள்ளவையாயும்‌, பிறர்க்கு உரியவையாயும்‌ 
உள்ளன £?? என்று ஏற்படும்‌. உலகில்‌ கூட்டுப்பொருள்களெல்லாம்‌, 
அழிவுள்ளவையாகவும்‌, அவற்றிற்கு வேருன ஒரு அறிவுள்‌ 
ள வனின்‌ போகத்தின்‌ பொருட்டு இருப்பவைகளாகவும்‌ காணப்படு 
கின்றன. மற்றவாதிகளால்‌ எந்த ஆத்மா தேஹத்துடன்‌ பிணைக்கப்‌ 
பட்டதாகக்‌ கருதப்படுகிறதோ, அந்த ஆத்மா கூட்டுப்பொருள்களுள்‌ 
ஒன்றானதால்‌, அது பிறர்போகத்தின்‌ பொருட்டு இருப்பதாகவும்‌ அழி 
வுள்ளதாகவும்‌, ஜடமாகவும்‌ இருக்கிறது என்று ஒப்புக்கொள்ளல்‌ 
நேரும்‌. ஆகையால்‌ அந்தக்‌ கூட்டுப்‌ பொருள்களில்‌ ஒன்ராகாத 
வேரரு அழியாத ஆத்மா உண்டு என்ற முடிவு ஏற்படுகின்றது. 
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உடலுக்கும்‌ ஆத்மாவுக்கும்‌ அத்யாஸத்தை ஏற்றுக்கொண்டால்‌ 
முன்‌ கூறியபடி சூன்யவாதம்‌ ஏற்படுமே என்று மாணவண்‌ கூறு 

என ஏச்ரன 88 சேர எனி ௭ எனன - அனா 
வான்‌ என்ட ர னி மே ஸூ ரிக்க ர னர ர; 


18 ॥ 

பொருள்‌ :--ஆத்மா கூம்டுப்பொருள்களைக்காட்டிலும்‌ வேறு 
பட்டது என்பது சரி. என்றாலும்‌ நான்‌ மனிதன்‌ என்று வழங்குவது 
இருப்பதால்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ உடம்பிற்கும்‌ உண்மையான ஸம்பந்த 
மில்லாவிடினும்‌ கல்பித ஸம்பந்தத்தை ஏற்றுக்கொள்ளத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. உண்மையில்‌ உடம்புடன்‌ சேராத ஆத்மா, அதனுடன்‌ 


மர்றுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பகுதி-2. 41. 


கல்பித ஸம்பந்தத்தை அடையுமேயானால்‌, உடம்பில்‌ ஆத்மா ஆரோ 
பிக்கப்பட்‌்டபடியால்‌, உடம்பு உள்ளது எனவும்‌ ஆத்மா இல்லாதது 
எனவும்‌ கூற நேநரும்‌. ஆரோபிக்கப்பட்ட ஆத்மா அழிவுள்ளது 
என்ற முடிவும்‌ ஏற்படும்‌. * இவ்விதம்‌ ஒன்றில்‌ மற்றொன்று” என்ற 
அத்யாஸ ததை ஏற்றுக்கொண்டால்‌, உடல்‌ ஆத்மா அற்றது என 
வும்‌, ஆத்மா தேஹமற்றுள்ளது எனவும்‌, அவ்விரண்டுமே இல்‌ 
லாதவை எனவும்‌ கூற நேரும்‌. அப்போது சூன்யவாதம்‌ வந்தடை 
தாலாகிய தவறு நேநரும்‌. ்‌ 
௮6 

குரு இதை மறுக்கிறார்‌. 

எ ௭ ஏ ஏடாரள எனி பட யயமு ஸ்ர எச்ச: 
ஈன எனின்‌ எ இனன்‌ சேல: எஸ்‌ ரா | எளவு சார்‌ ஏர 
ஏன்ன எஸ்‌ எ கள்‌ எரர்‌ ஈஸ்‌ ஊடு எ எண்காறரொ: 
118 ॥ 
பொருள்‌ :-... ஆகாசத்தைப்போல ஆத்மா உண்மையில்‌ ஒரு 
பொருளுடனும்‌ சேர்க்கையற்றது; ஆகையால்‌ அது நித்யமானது. 
தேஹம்‌ முதலியவையாவும்‌ இந்த ஆத்மாவை அதிஷ்டானமாகக்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌ அவை ஆச்ரயமில்லாதவைகளாகா. ஆகாசம்‌ 
எல்லாப்பொருள்களுடனும்‌ ஸம்பந்தமற்றிருப்பினும்‌, பொருள்கள்‌ 
யாவும்‌ அதை அகிஷ்டானமாகக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ எவ்வாறு 
ஆகாசமற்றவைகளாக ஆகாவோ, அவ்வாறு உடம்பு முதலியவை 
களும்‌ ஒரு போதும்‌ ஆத்மா இல்லாதவைகளாகா. ஆகையால்‌ சூன்ய 
வாதம்‌ என்ற குற்றம்‌ வராது. 

விளக்கம்‌ :-.. உடம்பு, ரூபம்‌ முதலிய குணங்களுடன்‌ 
கூடியது ; . அவயவங்களுடன்‌ கூடியது ; உண்மையில்‌ அது குடம்‌ 
போல்‌: ஜடமானது. ஆனாலும்‌ வ்யவஹாரத்தில்‌ அது அறிவுடன்‌ 
கூடியதாகக்‌ காணப்படுகிறது. ஆத்மாவோ ஆகாசத்தைப்போல 
வரையறையற்றது; சுத்தமானது. அது உடலுடன்‌ கலந்திருப்‌ 
பதுபோல்‌ காணப்படுவது உண்மையன்று ; தோற்ற மாத்திரமே 
யாகும்‌. இவ்வாறு உடம்பு, ஆத்மா இவற்றின்‌ பரஸ்பர அத்‌ 
யாஸம்‌ அனுபவஸித்தமாக இருக்கிறது. ஆகாசம்‌ நீலநிறத்‌ 
துடன்‌ தோன்றுவதை இந்த அத்யாஸத்திற்கு உதாஹரணமாகக்‌ 
கூறலாம்‌. காணப்படும்‌ நீலநிறம்‌, ஆகாசத்தை விட்டுத்‌ தனியே எந்‌ 
நாளும்‌ காணப்படாதது. ஆகையால்‌ அது முழுவடிவுடன்‌ ஆகாசத்‌ 
தில்‌ ஆரோபிக்கப்பட்ட தாகும்‌. ஆகாசமோ அழிவற்று, வரம்பற்று 
விளங்குவது. அது தன்‌ ஒரு பகுதியின்‌ சேர்க்கையால்‌ ., நீலநிறத்‌ 

ட 
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துடன்‌ தோன்றுகிறது. இதற்கு ஸம்ஸர்காத்யாஸம்‌ என்று பெயர்‌. 
நீலநிற அத்யாஸத்திற்கு ஸ்வரூபாத்யாஸம்‌ என்று பெயர்‌. ஆகாசத்‌ 
திற்கு நீலநிறத்தில்‌ ஸம்ஸர்காத்யாஸமே உண்டு. ஸ்வரூபாத்யாஸ 
மில்லை, ஏனெனில்‌ நீலநிறமற்ற ஆகாசமும்‌ காணப்படு?ிறது. நீல 
நிறத்திற்கு. ஆகாசத்தில்‌ ஸ்வரூபாத்யாஸமே தவிர ஸம்ஸர்காத்யா:ஸ 
மில்லை. ஏனெனில்‌ ஆகாசமற்ற நீலநிறம்‌ வானில்‌ இல்லை. 


இவ்வாறே ஆத்மாவிடத்தில்‌ தேஹம்‌ ஸ்வரூபமாத்ரமாய்‌ அதா 
வது முழுவடிவத்துடன்‌ ஆரோ.ிக்கப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ ஆத்‌ 
மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ தனியான இருப்பு உடலுக்கில்லை. ஆகாசம்‌ 
போன்ற ஆத்மாவுக்கோ உடம்புடன்‌ ஸம்ஸர்காத்யாஸமே உண்டு. 
ஏனெனில்‌ உடலின்‌ தோற்றமே இல்லாத நல்ல உறக்கத்தில்‌ 
ஆத்மா தனியே விளங்குறது. ஆத்மா எல்லா நிலைகளிலும்‌ ஒரே 
வடிவமாய்‌ இருப்பதாலும்‌ அதற்கு உடல்‌ முதலியவற்றின்‌ ஸம்பந்தம்‌ 
உண்மையின்றி ஒளபசாரிகமாகக்‌ கூறப்படுவதாலும்‌, அத்வைதக்‌ 
கொள்கையில்‌ சூன்யவாதத்திற்கிடமில்லை, 


லட 
.. அஜ ஏக்‌ நேர - ஏரோ. ஏரி ஈரா டனார. 86) 
8௮ | னவா எனி ச எரரகக9: | எ என்‌ க ஏட 
வி ஈர, ௩86 எனி ண்்‌ எ ஈாஎரிவு 1 ரோகண | 
ர என: ப 


பொருள்‌:---₹*ஆ த்மாவினிடம்‌ உடம்பு ஆரோபிக்கப்பட்டுள்ளது 
என்ற கொள்கையில்‌ ஆத்மா இருக்க உடம்பு முழுமையிலும்‌ இல்லாத 
பொருளாகும்‌. அப்போது ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களுக்கு 
விரோதம்‌ வருமே'” என்று நீ சொன்னது பொருந்தாது. ப்ரத்யக்ஷம்‌ 
முதலியவற்றால்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ தேஹம்‌ இருப்பதாக யாராலும்‌ 
காணப்படவில்லை. தேஹம்தான்‌ பொறிகளால்‌ பார்க்கப்படுகின்‌றதே 
தவிர ஆத்மா பார்க்கப்படவில்லை. ஆகையினுல்‌ ஆத்மாவுடன்‌ தேஹ 
ஸம்பந்தம்‌ ப்ரத்யக்ஷமாய்க்‌ காணப்படவில்லை. பானைக்குள்‌ இலந்தம்‌ 
பழம்‌ இருப்பது போலவும்‌, பாலில்‌ நெய்யிருப்பது போலவும்‌, எள்ளில்‌ 
எண்ணெய்‌ இருப்பது போலவும்‌, ௬வரில்‌ ஓவியம்‌ இருப்பதுபோலவும்‌, 
யாரும்‌ கண்களாலோ, அனுமானத்தாலோ, வேறுவகையான ப்ரமா 
ணங்களாலோ ஆ.தமாவினிடம்‌ உடல்‌ தொடர்பு இருப்பதை அறிவ 
தில்லை, ஆகையால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ உடல்‌ அன்யோன்ய அத்யாஸத்‌ 
தால்‌ விளங்குிறது என்று கூறுவது ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலியவற்றிற்கு 
விரோதமாகாது. 
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விளக்கம்‌ ₹-. கிளிஞ்சலில்‌ வெள்ளி தோன்றி உண்மை 
தெரிந்தபின்‌, * வெள்ளியில்லை கிளிஞ்சல்தான்‌ இருக்கிறது '* என்ற 
அறிவு வந்துவிடுறது. அதுபோல ஆத்மாவில்‌ தேஹம்‌ ஆரோயபிக்‌ 
கப்பட்டிருந்தால்‌, நான்‌ என்ற அறிவு வந்ததும்‌ உடம்பு இல்லாமல்‌ 
போகவேண்டுமே! நான்‌ என்ற அறிவு எல்லோருக்கும்‌ இருக்கிறது. 
ஆனால்‌ உடலும்‌ இருக்கிறது. இல்லை என்று கூறுவது ப்ரத்யக்ஷ 
ரோதம்‌ என்று மாணவன்‌ உரைத்தான்‌. அதறிசூ. ஆசிரியர்‌ 
கிளிஞ்சலும்‌ வெள்ளியும்‌ காணப்படுகின்றன. வெள்ளியிருக்கும்போது 
கிளிஞ்சல்‌ இல்லை. கிளிஞ்சல்‌ நன்கு அறியப்பட்டுவிட்டால்‌ வெள்ளி 
இல்லாமல்‌ போகிறது. அது போல, ஆத்மா கிளிஞ்சல்‌ போல்‌ 
கண்ணுக்குப்புலனாகாததால்‌, அது நன்கு அறியப்படவில்லை. அதன்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ உண்மையாக அறியப்பட்ட நிலையில்‌ உடலும்‌ உண்மையில்‌ 
இல்லாமல்‌ போகிறது. நான்‌ என்பதை யாவருமறிவர்‌. நான்‌ யார்‌ 
என்பதை யாவருமறியார்‌. ஆகையால்‌ நான்‌ என்ற அறிவு உண்மை 
யறிவன்று. நான்‌ பரமாத்மா என்ற அனுபவ அறிவே உண்மையான: 
அறிவு. விளக்கமில்லாத நான்‌ என்ற அறிவு இருக்கும்போது உடல்‌ 
தோன்றாமல்‌ இருக்கவேண்டுமே என்ற வினு தவருனது. 


தூணும்‌ மூங்கிலும்‌, தாங்குவது தாங்கப்படுவது என்ற ஸம்பநீ 
குத்துடன்‌ இருந்துகொண்டு வீடாகக்‌ காட்சி தருகின்றன. அவைகள்‌ 
ப்ரத்யக்ஷம்‌ மு தலிய பிரமாணங்களால்‌ அநியப்படுவன. அதுபோல 
ஆத்மாவும்‌ உடலும்‌ ஆதார ஆ தய ஸம்பந்தம்‌ கொண்டவைகளல்ல. 
ஏனெனில்‌ உடல்மட்டும்‌ கண்ணால்‌ பார்த்தற்குரியது. ஆத்மா கண்‌ 
ணால்‌ காண்பதற்குரியதன்று. ஆதலால்‌ ஆத்மாவும்‌ உடலும்‌ தூணும்‌ 
மூங்கிலும்‌ போல இருத்தல்‌ சரியன்று, அவற்றிற்கு ஆத்யாஸிக 
ஸம்பந்தம்தான்‌ ஏற்றது. 

60 

ஆத்மாவில்‌ உடல்‌ முதலியவற்றின்‌ அத்யாஸம்‌ எவ்வாறு 

பொருந்தும்‌ ? என்று மாணவன்‌ ஐயமுறுகிறான்‌ . 


கள்‌ 818 ஈனா கோயி, 8$ ஏ சானமிஈாரா ॥ 

பொருள்‌ :-. ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களால்‌ தெரிந்து 
கொள்ளமுடியாத ஆத்மாவினிடம்‌ எவ்வாறு உடலின்‌ அத்யாஸம்‌ 
பொருந்தும்‌ ? அவ்வாறே முழுமையிலும்‌ இல்லாக உடலினிடம்‌ 
எவ்வாறு ஆத்மாவின்‌ அத்யாஸம்‌ பொருந்தும்‌? 


01 


ஆத்மா விளங்கவில்லை ஆகையால்‌ அதனிடம்‌ அத்யாஸம்‌ 
பொருந்தாது?” என்கிறாயா ? அல்லது, ** பொறிகளால்‌ அது உணரப்‌ 


படவில்லை. ஆகையால்‌ அத்யாஸம்‌ பொருந்தாது *”? என்கிறாயா ? 
அல்லது “ஆத்மாவினிடம்‌ ஸாமான்ய அம்சமென்றும்‌, விசேஷ அம்ச 
மென்றும்‌ இரண்டில்லை; அவைகளிருந்தால்தானே ஸாமான்ய அம்சம்‌ 
அறியப்பட்டு விசேஷ அம்சம்‌ அதியப்படாமல்‌ இருக்கும்‌ நிலையில்‌ 
அத்யாஸம்‌: ஏற்படும்‌. ”” என்கிறாயா ? என மூன்றுவகையாக 
வினாக்களை எழச்செய்து ஆசார்யர்‌ பதில்‌ கூறுகிறார்‌. 


ளர்‌ எட எ எண எனப எ வளரக இர 
ஏனடி எ ரணி 8 (ஏம்‌ ஏஏள்‌ டாட்‌ பயயயவுய்பு 


கிளா ॥ 
பொருள்‌ :-- இது குற்றமன்று, ஆத்மா தானே விளங்குவ 
தால்‌ இயல்பாகவே ப்ரஸித்தி பெற்றது. ஆகையால்‌ அதில்‌ அத்யா 
ஸம்‌ பொருந்தும்‌, “பொறிகளால்‌ சில காலங்களில்‌ உணரப்படும்‌ 
பொருளில்தான்‌ அத்யாஸம்‌ பொருந்தும்‌ ; எந்நாளும்‌ ஒரே வடிவ 
மாய்‌ அழிவற்றிருக்கும்‌ பொருளில்‌ அது பொருந்தாது”” என்று நீ 
வரையறை செய்வது சரியன்று. ஏனெனில்‌ எந்நாளும்‌ பொதிகளால்‌ 
உணரப்படாத ஆகாசத்தினிடம்‌ கொப்பரை வடிவத்தையும்‌, நீல 
நிறத்தையும்‌ அத்யாஸம்‌ செய்வதைக்‌ காண்கிறோம்‌. 


(யாவருக்கும்‌, ஆத்மா, நான்‌ என்று ஸாமான்ய வடிவமாய்‌ 
விளங்குகிறது; நான்‌, தூயவன்‌, வரம்பற்றவன்‌, ஸச்சிதான ந்தவடி 
வன்‌ என்று சிறப்பாக விளங்குவதில்லை. ஆகையால்‌ அதனிடம்‌, 
ஸாமான்ய விசேஷ அம்சங்கள்‌ கல்பிதமாக அணங்றுவதால அத்யா. 
ஸம்‌ பொருந்தும்‌.) 


02 


ம ப்டடக பட்டு ப்ப ப்ப்பப டப டக ப 
ஏஏள எணறுகன்‌ ப 


பொருள்‌ :-- ஐயா ! உடலுக்கும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ உள்ள அத்‌ 
தியாஸம்‌ உடல்‌ முதலியவற்றால்‌ ஏற்பட்டதா? அல்லது ஆத்மர்வால்‌ 
ஏற்பட்டதா? 


விளக்கம்‌ :-- ஆத்மா அத்யாஸம்‌ செய்யும்‌ அறிவாக மாருது. 
மாறினால்‌ அது அழிவுள்ளதாகிவிடும்‌. ஆத்மா இல்லாத உடலுக்கு 
அத்யாஸ அறிவு பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ அது ஐடமானது. ஆகை 
யால்‌ இந்த இரண்டிற்கும்‌ அத்யாஸ அறிவு பொருந்தாது என்பது 
மாணவனின்‌ எண்ணம்‌. ஆகையால்‌ அவன்‌ இவ்வாறு வினவினான்‌. 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பகுதி-23. 45 


62 
ஏரககர-- ௮௫ ஜேரளாகள, ஏனோ சாகர, 1க ௪ காட? ॥ 
பொருள்‌ :--- குரு சொல்கிறார்‌. அத்யாஸம்‌ தேஹம்‌ முதலிய 


வற்றால்‌ ஏற்படட்டும்‌. அல்லது ஆதீமாவால்‌ ஏற்படட்டும்‌. அதனால்‌ 
உனக்கு என்ன? 
64 


கர: (என ரோ | ௭௭ம்‌ சோனா: எளி ப யவயிவும்‌। 
ரண்டு எ எர சோனி: ஈர்ணானடிரா | அள ஈர: 
ளே எனா மாள்‌ எ4்‌ ௭௭௭ இ வானம்‌ எனி [௬௭1 
பப்பி பப்பு இ 


பொருள்‌ :-- இவ்வாறு கூறப்பட்ட மாணவன்‌ கூறுகிறான்‌ : 
நான்‌ உடல்‌ தொகுதியாக மட்டும்‌ ஆவேனேயானால்‌ அறிவற்ற 
ஜடமாவேன்‌. அதனால்‌ பிறரின்‌ போகத்தின்‌ பொருட்டு இருப்பவ 
னாவேன்‌. ஆகையால்‌ உடலுக்கும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ உள்ள அத்யாஸம்‌ 
என்னால்‌ செய்யப்பட்டதாகாது. இவ்வாநின்றி நான்‌ உடலினும்‌ 
வேறுப்பட்ட. பரமாத்மாவானால்‌, நான்‌ அறிவு வடிவாகவே ஆவேன்‌. 
அதனால்‌ நான்‌ பிறர்‌ பொருட்டின்றி என்‌ பொருட்டே இருப்பவனா 
வேன்‌. யான்‌ ஸ்வதந்த்ரன்‌. ஆகையால்‌ *7அறிவாளியான என்னா 
லேயே என்னிடத்தில்‌ எல்லாத்‌ துன்பங்களுக்கும்‌ காரணமாகிய 
அத்யாஸம்‌ செய்யப்பட்டதாகும்‌. எனக்குத்‌ துன்பங்களை நானே 
உண்டாக்கிக்‌ கொள்வதால்‌ அவற்றிலிருந்து விடுதலை பெறுதல்‌ 
என்பது இல்லை. 

65 


“அறிவு வடிவான ஆத்மா, மாயையால்‌, அகங்காரம்‌ முதல்‌ 
ஸ்தூல உடல்வரை, தான்‌ என்று அபிமானித்துக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ 
அதுவே அத்யாஸத்தைச்‌ செய்கிறது என்று வழங்கப்படுகிறது. 
ஆனால்‌ அது ஸத்யமன்று, உண்மையில்‌ ஆத்மா அத்யாஸகர்த்தா 
வன்று. அது விகாரமற்ற வடிவம்‌ கொண்டது. £” என்ற கருத்தையும்‌, 
தூக்கம்‌ நீங்க ஸ்வப்நம்‌ நீங்குவதுபோல, மாயை நீங்க பிறவிப்பிணி 
ஒழியும்‌” என்ற கருத்தையும்‌ மாணவன்‌ மனத்தில்‌ பதியவைக்க எண்ணி 
குரு கூறுகிருர்‌. 

ட... ஜரனி ட்ப ணுட்படப பு மட்டப்‌, பயம்‌ 
ரா கார்‌ ஈ% ॥ 


6 ன இ ன சச உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 
பொருள்‌ !--இவ்வாறு கூறப்பட்ட குரு விடைதருகிறார்‌. பொய்‌ 
யாக அத்யாஸம்‌ செய்வதே எல்லாத்‌ துன்பங்களுக்கும்‌ காரணம்‌ 
என்று நீ அறிவாயானால்‌, அதை நீ செய்யாமல்‌ இருந்துவிடலாமே! 
| 66 ப | 
௭௭ ௭௭ எனின்‌ எ கர | எனி௭ சொன்‌ ஈரகி- ஏ ஏன 
10 ந | 
பொருள்‌ :--. ஐயா! இந்த அத்யாஸத்தைச்‌ செய்யாமல்‌ 
என்னால்‌ இருக்க ன்பு அம்‌ வேறு எவனாலோ ஏவப்பட்டு அப்படிச்‌ 
செய்கிறேன்‌. நான்‌ ஸ்வதந்தீரன்‌ அல்லன்‌. 
07 
குரு கூறுகிறார்‌ :ஃ 
ஏ எ$ யய்யயயுப்‌ ஏர்‌ | ௭ எடை ஏளன; 1 எா3ி ம்‌] 
பழய பப்ப ப்பட ட்ட வு 


பொருள்‌ :-. அவ்வாரறுயின்‌ “நான்‌ அறிவாளி; என்னாலேயே 
அத்யாஸம்‌ செய்யப்பட்டது”? என்று நீ கூறியது தவருகும்‌. நீ அறி 
வாளியல்லை. உண்பொருட்டு இருக்கும்‌ ஸ்வதந்த்ரனுமல்லை. எவ 
னால்‌ ஏவப்பட்டு நீ ஸ்வதந்த்ரமில்லாதவனாய்ச்‌ செயல்‌ புரிசன்றாயோ 
அவனே சேதனனாகிய அறிவாளி. அவனே தன்‌ பொருட்டுச்‌ 
செயல்‌ புரிபவன்‌. நீ உடலின்‌ கூட்‌ மேயாவாய்‌. 


68 
மாணவன்‌ கூறுகிறான்‌ :..... 
அரளி 56 ஒள்‌ ஐன-ண.$க௭ர எக்‌ ஏ எனு ? ॥ 


பொருள்‌ ;-- நான்‌ அறிவற்ற ஐடமாயிருந்தால்‌ இன்ப துன்பங்‌ 
களையும்‌, நீங்களுரைக்கும்‌ சொற்களையும்‌ எப்படி. அறிதல்‌ முடியும்‌ ? 
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14% கவ என எஷ்‌ கள 
8௭௭ 09௫ | | 

பொருள்‌ :-- குரு வினவுகிறார்‌: “நீ உண்ணால்‌ அனுவிக்கப்‌ 
படும்‌ இன்பதுன்பங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவனா? வேறுபடாத 
வளு? 

அதேபோல நான்‌ கூறும்‌ மொழிகளுக்கு நீ.வேறுபட்டவனா? 
வேறுபடாதவனா? விடையளிப்பாய்‌, 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை ஆறிவிக்கும்‌ பகுதி-9. கர 
10 


ம்ம இயமனை ப 884 அணு | கர (அ அர்‌ கரி 
ஏர்‌ ஏர்கே எானர, ஏணி 9௭ எலாம்‌ எ எனிசர்‌, ர்க்க 
எ டஎனார எண: | ஏணி எ எானிர்6, 
்‌ னி பட்ரடு சகு ன 
வீ எ வார உணவு (௭௮ எரி: கா ஏகா | ௭18 எ சாகக்‌ 
ர்க 6 ்‌ 
5: எக | ஏஜிரஏிி ஏர ஏன்‌ | எரா ஏவி 
ப்பை உ சூ ஸ்ட ட ச ்‌்‌ 
வேகச்‌: எ: | எக 18 ஈட கன்‌ 4 எரி ஏரகம்‌ ப 
பொருள்‌ :-- மாணவன்‌ தனது அனுபவத்தை நினைவில்‌ 
கொண்டு விடைகூறுகிறான்‌ : “ஐயா! நான்‌ என்னால்‌ உணரப்படும்‌ 
இன்பதுன்பங்களுக்கும்‌, தங்களுடைய சொற்களுக்கும்‌ வேறுபட்ட 
வனே. ஏனெனில்‌ குடம்‌ முதலியவற்றை அறிவதுபோல அவற்றை 
நானநிகிறேன்‌. நான்‌ அவற்றிற்கு வேறுபடாதவனாக இருப்பேனே 
யானால்‌, அவைகளை என்னால்‌ அறிதல்‌ முடியாது, ஏனெனில்‌ தன்னை 
யே தான்‌ வேராக அறிதல்‌ இயலாது, நானோ அவற்றை அறிகிறேன்‌. 
ஆகையால்‌ அவற்றிற்கு நான்‌ வேரறுானவன்‌. மேலும்‌, நான்‌ அவற்‌ 
றிற்கு வேறானவனாக இல்லையானால்‌, அந்த இன்பதுன்‌ பங்களும்‌, 
தமது மொழிகளும்‌ தம்பொருட்டே உள்ளன என்று ஆகும்‌. ஆனால்‌ 
அவைகளுக்குத்‌ தம்பொருட்டே. இருத்தலாகிய ஸ்வார்த்தத்வம்‌ 
என்பது பொருத்தமில்லை. சந்தனத்தால்‌ ஏற்படும்‌ இன்பமோ, 
முள்ளால்‌ ஏற்படும்‌ துன்பமோ, சந்தனம்‌ முள்‌ என்பவற்றின்‌ 
பொருட்டு ஆவதில்லை; குடத்தின்‌ பயன்‌ குடத்தின்‌ பொருட்டே 
உள்ளது என்பதுமில்லை. இவைகளெல்லாம்‌ பிறர்க்காகவே உள்ளன. 
ஆகையால்‌ சந்தனம்‌ முதலியவைகளால்‌ ஏற்படும்‌ இன்ப துன்பங்கள்‌ 
அவற்றை அறியும்‌ என்‌ பொருட்டே. உள்ளன. நான்‌ அவைகளுக்கு 
வேரறானவனாய்‌ இருந்துகொண்டு, புத்தியில்‌ தோன்றும்‌ எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ அறிகிறேன்‌. 
11. 
குரு கூறுகிறார்‌ :-- 


ள்‌ ஏனா ஈன்‌ ஈர எங்க இவா உள்ள ஈன்‌ ஏட 
சாக சான: பிர என்‌ | 0௭: ரரி அனார்‌ எரா 
ஏவிராகாஏசிரிக | என்‌ எட்டிக்‌ எட்டி எண்‌, எர 
பட்டத்து ங்ட்ட்ட ப்பட. ஐ: (0 அட்ட பய்‌ 
9 | ஏ வற எனினடு ஒளிர்‌ ப 


க்ஷ த த தத எப்சி ல உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 
பொருள்‌ :-- குரு அவனைப்பார்த்துக்‌ கூறுகிறார்‌ :-- 


இவ்வாருனால்‌, நீ அறிவு வடிவனாகையால்‌ உன்‌ பொருட்டே 
இருப்பவனாவாய்‌. மற்றொன்றால்‌ ஏவப்பட்டவனாகமாட்டாய்‌. ஏனெனில்‌ 
ஓர்‌ அறிவாளி மற்றொன்றுக்கு அடிமையாகி அதனால்‌ ஏவப்பட்டவ 
னாகமாட்டான்‌. ஓர்‌ அறிவாளி மற்றோர்‌ அறிவாளிக்கும்‌ கீழ்பட்டவனா 
கமாட்டான்‌. ஏனெனில்‌ இருவரும்‌ அறிவுத்தன்மையில்‌ ஸமமாயிருப்‌ 
பவர்கள்‌. ஒரு விளக்கின்‌ ஒளி மற்றொரு விளக்கின்‌ ஒளியை எதிர்‌ 
பாராது. அவ்விரு ஒளிகளும்‌ ஸமமாய்‌ இருப்பவை. ஈசனவே அவற்‌ 
றில்‌ ஒன்று மற்றதற்குக்‌ கீழ்ப்பட்டதன்று. ஓர்‌ அறிவாளி ஜடமான 
மற்றொன்றின்‌ பொருட்டு இருத்தலும்‌ பொருந்தாது. ஜடப்பொருள்‌ . 
ஜடமாய்‌ இருப்பதாலேயே தன்பொருட்டு இருத்தலாகிய ஸ்வார்த்தத்‌ 
தன்மை அதற்குப்‌ பொருந்தாது. ஒரு ஜடப்பொருள்‌ மற்றொரு ஜடப்‌ 
பொருளின்‌ பொருட்டு இருக்கிறது என்பதும்‌ பொருந்தாது. கட்டை, 
சுவர்‌ இவைகளுள்‌ ஒன்று தப்த அடல்‌ எழ புத. நாம்‌ 
கண்டதில்லை. 


12 
மாணவன்‌ ஜயம்‌ கொள்கிறான்‌ : 
3 ரிஎன்‌ எற்‌ ஏன்ன எனிணடில்‌ எச்‌ | 


பொருள்‌ ; ஐயா! வேலைக்காரனும்‌ யஜமானனும்‌ அறிவு 
வடிவில்‌ ஸமமாயினும்‌ அவர்களில்‌ ஒருவர்‌ மற்றவருக்கு உபகாரம்‌ 
செய்தலைக்‌ கண்டிருக்கிறோமே ! ்‌ 


ர்‌ 

குரு ஐயத்தை நீக்குகிறுர்‌ : 

பட பகஃப்பப்ப் ப்ட்‌ பபடபன்ட்பட்டம்‌ இப்பட 
புட அதட்ட மட்பப்‌ உதட்டு: இட்டால்‌ டநட நடப்பட்ட 
அப்ப்டி நடங்க பக ப பதநத துட்ட பதட்ட 
ம ம்ப்டடிாப்பதபப்பகா ட்டில்‌ ப ட்ட்ட்கட்ட்ட இ ப 
எரகனி; ஒணஜாளளி்‌ பரி எக$ஏ ஏர வர: ர% ன எற்கு 
8 எ ) ரகாளி சசிஇுகள: ர எப பு 


பொருள்‌ :-- நீ சொல்வது சரியன்று. நெருப்பினுடைய சூடு, 
ஒளி இவற்றைப்போல்‌ உன்‌ ஸ்வரூபமாகிய அறிவுத்தன்மையை 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை ஆறிவிக்கும்‌ பகுதி-32. $9 


நான்‌ கூற விரும்பினேன்‌. முன்பு காண்பிக்கப்பட்ட உதாஹரணத்தில்‌ 
இரு விளக்கின்‌ ஒளிகளுக்கு, ஒன்று, மற்றதை எதிர்நோக்கியிருத்தல்‌” 
என்பது எவ்வாறு இல்லையோ அவ்வாறு யஜமானன்‌ அறிவுவடிவிற்‌ 
கும்‌, வேலைக்காரனின்‌ அறிவு வடிவிற்கும்‌, ஒன்று மற்றதை அபேக்ஷித்‌ 
தல்‌ எண்பது இல்லை. இவ்விதம்‌ இருக்கும்போது: ஸ்வதந்த்ர 
சைதன்ய வடிவாகிய நீ, நெருப்பினுடைய சூடு, ஒளி இவைபோன்ற 
உனது, விகாரமற்றதும்‌, அழிவற்றதுமான சைதன்யமாகிய அறிவு 
வடிவத்தால்‌, உன்புத்தியில்‌ ஏறிய எல்லா உலகப்‌ பொருளையுமறி 
கிறாய்‌. இவ்விதம்‌ நீ, உன்னை, எப்போதும்‌ மாருததும்‌, விசேஷங்க 
ளற்றதும்‌ ஆகிய சித்வடிவனாய்‌ அறிவாயானால்‌ :: உறக்கத்தில்‌ 
ஓய்வு பெற்று ஓய்வு பெற்று விழிப்பிலும்‌ ஸ்வப்ன த்திலும்‌ துன்பங்களை 
நுகர்கிறேன்‌ ழு; இவ்வாறு நுகர்வதே எனது இயல்பா? அல்லது 
இத்துன்பங்கள்‌ வேறு காரணத்தால்‌ வந்தனவா? ”* என்று நீ ஏன்‌ 
கூறினாய்‌ ? இப்போது உன்‌ மயக்கம்‌ விலகியதா ? இல்லையா ? 


விளக்கம்‌ :--இங்கு, சேதனனாகிய யஜமானனுக்கு வேலைக்‌ 
காரனின்‌ உடலாகிய அசேதனபாகமே உதவுகிறது. அவ்விதமே 
சேதனனான வேலைக்காரனுக்கு யஜமானனின்‌ அசேதனபாகம்தான்‌ 
உதவிசெய்கிறது. ஒருவனின்‌ சேதனபாகம்‌ மற்றொருவனின்‌ சேதன 
பாகத்துக்கு உபகாரம்‌ செய்கிறதில்லை என்பது ஆசார்யரின்‌ 
எண்ணம்‌. 

மேலும்‌ இங்கு 62-ஆம்‌ பகுதியில்‌, அத்யாஸம்‌ யாரால்‌ 
செய்யப்பட்டது? உடலினாலா? ஆத்மாவினாலா? என வினா 
எழுந்தது. உடல்‌ ஜடமானதால்‌ அது அத்யாஸத்தைச்‌ செய்யாது. 
ஆத்மாதான்‌ செய்திருக்கவேண்டும்‌. அது ஏன்‌ தனக்கு அநர்த்தத்‌ 
தைத்தேடிக்கொள்ளவேண்டும்‌ ? என்றும்‌ வினவப்பட்டது. அதற்கு 
ஏற்ற விடையை பகவத்பாதர்‌ 78ஆம்‌ பகுதிமுடிய விளக்கியுள்ளார்‌. 
இதன்‌ கருத்தாவது: | 

ஆத்மா எப்போதுமே நித்ய முக்தனாக இருப்பது, அது 
அத்யாஸத்தைச்‌ செய்யாது. அதற்கு, ஆரோபம்‌ செய்யப்பட்ட 
பொருளின்‌ குணங்களுடன்‌ ஸம்பந்தமுமில்லை. ஜடமான தால்‌ தேேஹ 
மும்‌ அத்யாஸத்தைச்‌ செய்யாது. பின்‌ யார்‌ அதைச்‌ செய்தார்‌ ? 
என்றால்‌ ஒருவரும்‌ செய்யவில்லை என்றுதான்‌ கூறவேண்டும்‌. பின்‌ 
அது எப்படி வந்தது? எனில்‌, எப்படியோ வந்தது; அது தோன்று 
கிறது; அதை அழித்துவிடலாம்‌. ஞானத்தால்‌ அதை அழிக்கலாம்‌. 
தன்னைத்தான்‌ அறியாததாலேயே அத்யாஸம்‌ தோன்றுகிறது. அது 
உண்மையில்‌ இல்லாதது. விசாரித்துப்பார்த்தால்‌ இல்லாமல்‌ 
போவது. ஆகையால்‌ இது எப்படி? ஏன்‌ வந்தது? என்ற வினாக்‌ 
கள்‌ பயனற்றவை என்பதாகும்‌. 


ர 
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மாணவன்‌, தான்‌ எவ்வாறு மாறுபடாத கூட்ஸ்‌ தனாக இருத்த 
கூடும்‌? என்று ஐயம்‌ கொள்கிறான்‌. 


படத ப்ப ட லை பப்ப பட்ட்ம் இ படதி 
[க ௭௭ கஊனராரர்‌ மோட. ஒர்‌? ஏகனலிகர்‌ எர எர ௭௫௩ 
எனு அடவு எரர்‌ எ: |. எனன யிர்‌... 
டவ கவ பப்ப இபப டப்ப ட்டு பம 
கண்ணான்‌ எகா 8 எவர ஏகா | எ 
பப்ப கம்பும்‌ ப்பட படம்்ட பப்ப த 2 
₹ஏ. அரா எரரிரிக ஏரா றவ எர்டி எராரே | எல்‌ 
கன்‌ எ இராருனகாஏ. விகார்‌ என்வகரர்‌. விக்ரக 
ரக (ஏ்காகளள கண 86 ட பு 


பொருள்‌ :--இவ்வாறு குரு கூற, மாணவன்‌ சொல்கிறான்‌ :-.- 
ஓயா! தங்களது அருளால்‌, நான்‌ ஸம்ஸாரீ என்று கொண்டிருந்த 
மயக்கம்‌ நீங்கிவிட்டது. ஆனால்‌ நான்‌ விகாரமற்றவன்‌ என்று 
கூறியதில்‌ ஐயம்‌ உள்ளது. எப்படியெனில்‌ : 


சப்தம்‌ முதலிய பொருள்கள்‌ ஜடப்பொருள்கள்‌. ஆகையால்‌ 
அவைகளுக்குத்தம்மட்டில்‌ இருப்பு இல்லை. சப்தம்‌ முதலிய பொருள்‌ 
களின்‌ வடிவம்‌ கொண்ட சித்த வ்ருத்திகள்‌ உண்டாவதாலேயே அந்த 
வெளிப்‌ பொருள்களுக்கு இருத்தல்‌ என்பது ஸித்திக்கின்‌றது. நீலம்‌, 
மஞ்சள்‌ முதலிய வடிவம்‌ கொண்ட சித்தவருத்தி அறிவுகள்‌ ஒன்ரோோ 
டொன்று வேறுபட்டவை ; அவை அவ்வாறு வேறுபட்டிருப்பதா 
. லேயே, தாமாக அவைகள்‌ ஸித்தித்தல்‌ இயலாது. ஆகையால்‌ சித்தத்‌ 
திற்கு வேறாக உள்ள வேறு வேறு வடிவான பொருள்களைக்காரண 
மாகக்கொண்டே வேறு வேருன சித்தவருத்தி ஞானங்கள்‌ உண்டா 
கின்றன என்று அறிகிறோம்‌. ஆகையால்‌ “* வளியே உள்ள 
சப்தம்‌ முதலிய வடிவங்களுக்கு ஒத்தவாறு வேறு வேறு சித்த வருத்தி 
ஞானங்கள்‌ உண்டாகின்றன £' என்று முடிவு ஏற்படுகிறது. அவ்‌ 
விதமே சித்தத்தில்‌ தோன்றுகின்ற வேறு வேறு எண்ணங்களும்‌, 
அதேநகமாயும்‌, சேர்ந்தும்‌ இருப்பதால்‌, அவை தம்‌ பொருட்டிருப்பவை 
“யல்ல. அவற்றிற்கு ஸ்வப்ரகாச சைதன்ய வடிவமாயிருத்தல்‌ பொருந்‌ 
தாது. ஏனெனில்‌ அவைகள்‌ உண்டாகி அழிகின்‌ றன. 


சப்தம்‌ முதலியவைகள்‌ எவ்வாறு தமக்கு வேருன சித்தவ்ருத்தி 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பசுதி-2. 9ம்‌ 


களும்‌, அவற்றிற்கு வேறுபட்டதும்‌, அவற்றை விளக்குவதுமாகிய 
ஸாக்ஷி அறிவால்‌ ஸித்திக்கின்‌ றன. . 


இதந்த ஸாக்ஷியாகிய ஆத்மா அறிவுவடிவானது; அநேக 
மாகாதது; தன்‌ பொருட்டாக இருப்பது. அவ்வாறு இருப்பினும்‌, 
அது, நீலம்‌, மஞ்சள்‌ முதலிய வடிவமான சித்த வ்ருத்திகளை அறிதல்‌ 
என்ற செயலுடன்‌ கூடி இருப்பதால்‌ விகாரமுூள்ளதே ஆகும்‌. : ஆகை 
யால்‌ “ஆத்மா கூடஸ்‌தநித்யம்‌”” என்று நீங்கள்‌ உரைத்ததில்‌ எனக்கு 
ஐயம்‌ ஏற்படுகிறது. த 


்‌] 

ர 
்‌] 
்‌ 


ர்தீ5்‌ 

ம்‌ ஏவு ஏ ரை ரே சே | ஏல எரர்‌ எனளார்‌ ஏச 

ம பட்ட உபய டம்குவ்‌ யப்பன்‌ பட்ப்ட்டஇப்யபயு 

எபியக(5ஏ சரக்கு | ௭18 18 மே ஏர்ராரன்‌ கன கனடா 

இடைகலை எ வரு இவிக எடு | எரா ஏ. ஏரார்‌ 

ஏடிடி ஏ ௭ எரா ளான எர எட்கர்‌ ௭8: 
க வு ப 


பொருள்‌ :-ஃகுரு மாணவனை நோக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌ 3 


நீ இவ்வாறு ஐயம்‌ கொள்வது தகாது. ஏனெனில்‌ நீ சித்தத்‌ 
தின்‌ எல்லா எண்ணங்களையும்‌ மிச்சமின்றி அறிவதனஞாலேயே உனக்கு 
யாதொருமாறுதலும்‌ இல்லை. நீ எல்லா சித்த வ்ருத்திகளையும்‌ 
அறிவதே, உனது விகாரமற்ற தன்மைக்கு உறுதியான காரண 
மாகும்‌. ' அப்படியிருக்க, அதையே “கூடஸ்தனா இல்லையா”? என்ற 
ஐயத்திற்குக்‌ காரணமாகக்‌ கூறுவது பொருந்தாது. 

நீயும்‌ சித்த வ்ருத்திகளைப்போல்‌ மாறுவாயானால்‌, எல்லாவகை 
யான சித்த வருத்திகளையும்‌ அறிதல்‌ என்பது உனக்குப்‌ பொருந்‌ 
தாது. சித்தம்‌ எவ்வாறு ஒரே சமயத்தில்‌ தனக்குரிய எல்லா விஷயங்‌ 
களையும்‌ அறியாதோ, பொதிகள்‌ எவ்வாறு தமக்குரிய பொருள்களை 
ஒரே சமயத்தில்‌ அறியாவோ, அவ்வாறு, மாறுபடும்‌ நீ எல்லா சித்த 
விருத்திகளையும்‌ ஓரே சமயத்தில்‌ அறிகிறவனாகமாட்டாய்‌. சித்தத்‌ 
தைப்‌ போலும்‌, பொதநிகளைப்‌ போலும்‌ குறிப்பிட்ட சில பொருள்களை 
மட்டும்‌ அறிதல என்பது உனது இயல்பன்று, ஆகையால்‌ நீ 
கூடஸ்தநிதயனே. 


விளக்கம்‌ :..-தன்‌ ஸந்நிதியில்‌ நடைபெறும்‌ எல்லாச்‌ செயல்‌ 
தளையும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ விளக்கமுறச்செய்யும்‌ தீபம்போல, ** ஆத்மா 
வும்‌ தன்‌ ஸந்நிதியில்‌ நிகழும்‌ எல்லா நிகழ்ச்சிகளையும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ 
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விளக்கும்‌ ஸாக்ஷி அறிவாக உள்ளது”? என்ற உண்மையை மனத்தில்‌ 
கொண்டு இவ்வாறு குரு கூறினார்‌. 
76 
மாணவன்‌ கூறுகிறாண்‌ :..... 
்‌ 1 அனி ய கடட ௭ த 
1918-9914: எ ஏனம்‌; [919௭ 30659: கவா 
14 62 ப 
பொருள்‌ :-. மாணவன்‌ கூறுகிறான்‌ “உப” என்கிற உபஸர்க்கத்‌ 
துடன்‌ கூடிய .லப்‌' என்ற விளைச்சொல்லின்‌ பொருள்‌, அறிபவ 
னுடைய மாறும்‌ ஒரு செயலையே குறிக்கும்‌. அவ்விதமிருக்க, 
அறியும்‌ ஆத்மாவைக்‌ “கூடஸ்த நித்யம்‌?” என்று நீங்கள்‌ கூறுவது 
வினைச்‌ சொல்லின்‌ பொருளுக்கு எதிரிடையானது, ஆகையால்‌ அது 
பொருத்தமின்று. 
ரா 


: வினைச்‌ சொல்லின்‌ பொருள்‌ செயலைத்தான்‌ காட்டும்‌ £ என்று 
வரையறை இல்லை. ஏனெனில்‌ ஸூர்யன்‌ ப்ரகாசிக்கிறான்‌ என்று 
கூறும்போது மாருத ஓளிவடிவான ஸூர்யனிடத்திலும்‌ ப்ரகாசிக்‌ 
கிறது என்ற செயலை உபசாரமாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. அவ்விதமே 
* ஆத்மா அறிகிறது” என்று உரைக்கும்பொழுதும்‌ செயல்‌ உ.பசார 
மாகக்‌ கூறப்படுகிறது” என்று குரு கூறுகிறுர்‌. 

௭ | அள்்ட்கரர்‌ சனா | 8018 எலு ஏர; 
ஏல்‌ (ரகக வான௭? மே ரராக-கிரரள 84 கரக[ஏ 
ஏ: சரடு ட எனா இ சிக்க மின்‌ எவர ரர. 


488 828 ॥ 

பொருள்‌ :--நீ சொல்வது தவறு, வினைச்சொல்லின்‌ பொரு 
ளாகிய செயலினிடத்தில்‌ அறிதல்‌ என்ற சொல்‌ உபசாரமாக வழங்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. புத்தியின்‌ வ்ருத்தியே வினைச்சொல்லின்‌ பொருள்‌. 
அது செயல்வடிவமான ஒரு மாறுதலே. அது ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸ 
அறிவால்‌ விளக்கம்‌ பெற்றுப்‌ பொருள்களை விளக்குவதால்‌ அதன்‌ 
செயல்‌ அறிகிறது?” என்ற சொல்லால்‌ உபசாரமாகக்‌ கூறப்படு 
கிறது. மாறாத வடிவத்துடன்‌ கூடிய ஒரு கத்தியுடன்‌ பொருந்தும்‌ 
பழம்‌ இரு துண்டாகிறது. ஆனால்‌ கத்தி வெட்டுகிறது என்று கத்தி 
யிடம்‌ வெட்டுதல்‌ வினை உபசாரமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. அதுபோல 
ஆத்ம ஸந்நிதியில்‌ பொருள்கள்‌ விளங்குவதால்‌, ஆத்மா அறிகிறது 
என்று உபசாரமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பசுதிஃ3. 52 


விளக்கம்‌ :-அறிவு என்பது வெளிப்பொருளின்‌ தர்மமுமன்‌ று; 
சித்தத்தின்‌ தர்மமுமன்று. ஏனெனில்‌ வெளிப்பொருளும்‌ சித்தமும்‌ 
ஜடமானவை. எனினும்‌ அழிவற்ற அறிவான ஆத்மாவினிடம்‌ 
- சித்தம்‌ ஆரோபிக்கப்பட்டுள்ளது. அதனுல்‌ அது ஆத்மசைதன்யத்‌ 
துடன்‌ கலந்து வெளிப்பொருள்களை வந்தடைவதால்‌ சித்தம்‌ 
அறிகிறது எண்று உபசாரமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. உண்மையில்‌ 
அறிவு என்பது ஒருசெயலன்று; அது ஆத்மாவின்‌ மாறாத ஒரு 
குன்மை. 
ஏகோ என்ற தொடரின்‌ பொருள்‌:--கத்தி வெட்டுகிறது 
என்பதில்‌, வெட்டுதல்‌ என்பது இரண்டாக்குதல்‌ ஆகும்‌. இங்கு 
இரண்டாதல்‌ என்பது செயலின்‌ பயன்‌, அதுவே 1௭ என்ற 
சொல்லின்‌ பொருள்‌, மோதுதல்‌ என்பது வினை, அதனால்‌ 
ஏற்படுவது இரண்டாதல்‌ என்ற பயன்‌. இங்கு செயலின்‌ பயனைக்‌ 
காட்டும்‌ ௨ என்ற சொல்‌, செயல்‌ என்ற பொருளில்‌ உபசாரமாக 
வழங்கப்படுகிறது, அதுபோல, உபலப்தி என்ற பயனைக்குநிக்கும்‌ 
சொல்‌, தாதுவின்‌ பொருளான செயலில்‌ உபசரித்துக்‌ கூறப்படுகிறது. 


78 
மயர்த்ப த  ட டை ப்கு பட்டன ப இடட்டப்ட்ம்‌ படட. 
சருவ] களான: கன்‌ இ இரிரிடோ ளான. சேசு ஏலா ஏன ஏிவி6, 
ஏஏ ஒரகு[ஏஏ2: ஏரு எனவ வீண சானள? சோக 
எனி என? கரணரர்‌ என்ரால்‌ எண்‌ ப 


பொருள்‌ :--இவ்வாறு சொல்லப்பட்ட மாணவன்‌ உரைக்‌ 
கிருண்‌ :-- 

ஐயா ! நீங்கள்‌ உரைத்த உதாஹரணம்‌ எனது கூடஸ்தத்‌ 
குன்மையை விளக்குவதற்கு ஏற்றதன்று. எப்படி யென்ளுல்‌, கத்தியி 
னிடத்தில்‌ வெட்டுதல்‌ என்ற விளைச்சொல்லின்‌ பொருள்‌, உபசார 
மாகச்‌ சொல்லப்பட்டதாக இருக்கலாம்‌. அது பொருந்தும்‌. ஏனெ 
னில்‌ பழம்‌ இரு துண்டாதல்‌ என்ற மாறுதலை முடிவில்‌ அடைகிறது. 
அவ்விதமே சித்த விருத்தியினிடத்தில்‌ அறிகிறது என்ற தாதுவின்‌ 
பொருள்‌ உபசாரத்தால்‌ சொல்லப்படுவது பொருத்தமானது. ஆனால்‌ 
அறிதல்‌ என்கிற ஒரு மாறுதலை ஆத்மா முடிவில்‌ அடைவதால்‌, 
ஆத்மாவின்‌ கூடஸ்தத்தன்மையை விளக்க நீங்கள்‌ கூறிய எடுத்துக்‌ 
காட்டு ஏற்றதன்று. 

விளக்கம்‌ :--கத்தியைக்கொண்டு வெட்டுகிறவனிடம்‌ மாறுதல்‌ 
இன்றியமையாது இருக்கும்‌. அதுபோல சித்தத்தை வைத்துக்‌ 


ணி 


த்‌ 54 பண்ட பவ புரி 


கொண்டு எல்லாவற்றையும்‌ அறிகிற அதம வின்வமும்‌ மாறுதலிருக்‌ 
கும்‌ என்பது மாண வனின்‌ கருத்து. 
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ஏரண - ஏனல்‌ வார ௭16 பேடு. மாகாளி: 09892 | எனி 
ஏஏ மர ௫ முகேகள, ௭௫ எரிக்கா 8௭ ரர ஒரக819: 
ஏ 306411 4 0 ்‌ 
பொருள்‌ :--குரு விடையளிக்கிறுர்‌ ₹ அதிபவனான சரி 
சூம்‌ அறிவிற்கும்‌ வேறுபாடு இருக்குமானால்‌ நீ கூறுவது உண்மை 
யாகும்‌. ஆனால்‌ அதுதானில்லை. உண்மையில்‌, அறிபவனான 
ஆத்மா அறிவு வடிவமாகவே உள்ளான்‌. தார்க்கிகர்கள்‌ கூறுவது 
போல்‌ அறியும்‌ ஆத்மா வேறு, அறிவு வேறு என்பது நமது 
கொள்கையன் று. 
80 
மாண வன்‌ ஐயம்‌ கொள்கிறாண்‌ ₹ 
எ ஏகு களவானி எனல்‌ களடர* ப 
பொருள்‌ :--ஆத்மா விகாரமற்றது எனின்‌ அதனிடம்‌, எவ்‌ 


வாறு, அறிதல்‌ என்ற பயனை முடிவாகக்கொண்ட வினைச்சொல்லின்‌ 
பொருள்‌ பொருந்தும்‌ ? 


61 
குரு பதில்‌ கூறுகிறார்‌ :-- 
8 ர சேவ ஏககாஎளா௭ கக்‌ ரக எ ௮௭ ஏர. எர, 
எர ளான ரீரிணி னான ணா 84 எனா கரி ॥ 


.. பொருள்‌ :--ஆத்மா, அதிகிறது என்ற இடத்தில்‌ அறிதல்‌ 
என்பது செயலன்று. அது ஒளியே. அந்த ஓளிவிளக்கம்‌ ஆபாஸம்‌ 
எனப்படும்‌. அது அந்தக்கரணம்‌ என்ற உபாதியால்‌ ஏற்பட்டது. 
ஆ த்மாவே அந்தக்கரணமாகிய உபாதியால்‌ பொருள்‌ விளங்குதற்குக்‌ 
காரணமாயிருக்கும்போது அது ஆபாஸன்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
அதுவே உபலப்தி என்ற சொல்லின்‌ பொருள்‌. அதைப்‌ பலமாக 
உடையதாக ஆத்மா கூறப்படுகிறதே அன்றி, “அறிதல்‌ என்ற 
செயலைப்‌ பலமாகக்‌ கொண்டது ஆத்மா?” என்று நான்‌ கூறவில்லை. 
இதை நீ அறியவில்லை போலும்‌. உைபலப்தி என்று கூறப்படுவது 
ஒளிவிளக்கமேயன்‌ நி, - அது ஒரு செயலின்‌ பலமன்று. 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பகுதி-32. 55 


விளக்கம்‌ உண்மையில்‌ அறிவு என்பது செயலினால்‌ 
உண்டாகும்‌ ஒரு புதிய பலமன்று. ஆத்மாவாகிய அறிவுப்‌ 
பொருள்‌ சித்த வ்ருத்தியாகிய உபாதியுடன்‌ கூடி விளங்குவதால்‌, 
சித்தவ்ருத்தி மாறும்போது தானும்‌ மாறியதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. 
ஆகையால்‌ சித்தவ்ருத்தியுடன்‌ கூடிய அறிவை வினைச்சொல்லின்‌ 
பொருளாகிய செயலால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்‌ என்று உபசாரமாகக்‌ கூறு 
கிறோம்‌. உண்மையில்‌ அறிவு மாருதது. சித்தவ்ருத்தியே மாறு 
வது. இந்த மாறாத அறிவே ஆத்மவடிவம்‌. அது சித்தவருத்தி 
யுடன்‌ பொருள்‌ விளக்கத்திற்குக்‌ காரணமாகும்போது, அதற்கு 
ப்ரமாதா என்று பெயர்‌. கர்மேந்த்ரியங்கள்‌, அந்தக்கரணம்‌, ப்ராணன்‌ 
இவற்றுடன்‌ கலந்து ஆத்மசைதன்யம்‌ விளங்கும்போது, அதற்குக்‌ 
கர்த்தா அல்லது செய்பவன்‌ என்று பெயர்‌. புண்யங்களாலும்‌ 
பாபங்களாலும்‌, இன்பதுன்பங்களாக அந்தக்கரணம்‌ மாறுதலை 
அடையும்போது அதனுடன்‌ கலந்து நிற்கும்‌ ஆ த்மசை தன்யம்‌ 
போக்தாவாகிய அனுபவிக்கிறவன்‌ என்று கூறப்படுகிறது. எல்லாப்‌ 
பொருள்களும்‌ ஆத்மஸத்திதியில்‌ விளங்கும்போது அது ஸாக்ஷி 
என்ற பெயரைப்பெறுகிறது. இவ்வாறு மாருத ஆத்ம அறிவு உபாதி 
களால்‌ மாறுவதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. ஆகையால்‌ அது காத்தா, 
போக்தா முதவிய பல பெயர்களால்‌ அமைக்கப்படுகிறது. உண்மை 
யில்‌ ஆத்மா மாறுபாடற்றது. கூடஸ்தமானது. நித்யமானது. 
ஆத்மா அறிகிறது என்றால்‌, “ஆத்ம ஸந்திஃ யில்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களும்‌, அந்தக்கரணத்தின்‌ வாயிலாக ஒளிவிளக்கம்‌ பெறுகின்‌ றன”? 
என்று அறிதல்வேண்டும்‌. 


82 


னு ஏரஒ.ஒள்‌ ஈரீ8 கவி ஏடு அதிர. னப ளி 
ரமஏன்‌ ஈன ப 

பொருள்‌ :--மாணவன்‌ வினவுகிறான்‌ :---ஐயா ! கூட்ஸ்‌ தனாயும்‌, 
நித்யனாயுமுள்ள எனக்கு, எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ வயாபிக்கும்‌ சித்த 
வ்ருத்திகளை விளக்கும்‌ தன்மை உண்டு என்றீர்‌. அது எவ்வாறு 
பொருந்தும்‌ ? 

ஏ ரு ஏ..- ஏனரிவ்‌, ர கரனரர்‌ எள்‌ ஈ௭ | 


பொருள்‌ :4குரு. அவனை நோக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌ ₹-4-ஆம்‌ 
உண்மை; அவ்வாறு கூறினேன்‌. எல்லா வகையான சித்தவருத்தி : 
களையும்‌ விளச்குவதனாலேயே ஆத்மசைதன்யம்‌ மாறுபாடு அற்றது ! 
என்பதை உனக்குக்‌ கூறினேன்‌. 


௮6 உபதசஸா ஸாஸ்ரீ 

விளக்கம்‌ :-குறிப்பிட்ட பொருளைக்‌ குறிப்பிட்ட காலத்தில்‌ 
ஆத்மா விளக்குமானால்‌ அது அந்தக்கரணத்தைப்போல மாறுதலை 
உடையதாகும்‌. எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ எக்காலத்திலும்‌ ஒரே 
வடிவமாக இருந்துகொண்டு ஸாக்கியாகி விளக்குவதாலேயே அது 
கூடஸ்த தித்யமாகிறது. 
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மாணவன்‌ வினவுகிறுன்‌ £ 

அள்‌ ஏர கர னிவன்‌ எரர்‌ ஏன காடளிஜார- 
94 ய்‌ ஏகி] 80 814 க) ஏர $ 


பொருள்‌ :--ஐயா! நான்‌ எந்நாளும்‌ மாறுபாடற்றதும்‌, அழி 
வற்றதுமாகிய அறிவுவடிவாய்‌ இருக்கும்பொழுது, என்‌ ஸந்நிதியில்‌ 
சப்தம்‌ முதலிய பொருள்களின்‌ வடிவம்கொண்ட சித்தவ்ருத்‌ திகள்‌, 
என்‌ ஸ்வரூப அறிவின்‌ ப்ரதிபிம்பமாகிய ஆபாஸசைதன்யத்துடன்‌ 
உண்டாகுமேயானால்‌, அப்போது அதனால்‌ எனக்கு வரும்‌ குற்றம்‌ 
யாது ? 
62 
குரு பதில்‌ கூறுகிறார்‌. 
பத ட்பப்ப் து ப்பட்ட பட்டை பப பட 
ஏளிர ப ப 
பொருள்‌ :-- நீ கூறுவது உண்மை, உணக்கு யாதொரு குற்றமு 
மில்லை. ஆனால்‌ அவித்யைமட்டும்தான்‌ சூற்றம்‌ என்று முன்பே 
றான்‌ சொன்னேன்‌ 
66 
மாணவன்‌ வினவு கிரன்‌ . 
ஏரீ$ ஏள௭ஏ ஏரு 8௭ ஏர ரீரரிகளா எர, ஈஸ்‌ எள்‌ 
பொருள்‌ :-ஐயா! நல்ல உறக்கத்தில்‌ நான்‌ எவ்வாறு மாறுத 
வின்றி உள்ளேனோ, அதுபோலவே எப்போதும்‌ எனக்கு மாறுது 
லில்லை என்றால்‌, எவ்வாறு எனக்கு ஸ்வப்நமும்‌ விழிப்பும்‌ பொருந்தும்‌? 
| ப 87 
“அவை அனுபவிக்கப்படுவதாலேயே ஆத்மாவின்‌ தர்மங்க 
ளல்ல என்று உணர்க”? என்று கூரு கூறுகிறார்‌. 


4 ஏன. [கரு ஏழுர94 எரா ஈர்‌ பு 


மர்றுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பகுதி-2. 51 
பொருள்‌ :--குரு அவனை நோக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌ :-- அவ்விரு நிலை 
களும்‌ உன்னால்‌ எப்பொழுதும்‌ அனுபவிக்கப்படுகன்‌ றன. 
86 ப ப ன்‌ 
முன்னுரை :-- ஸததம்‌ என்ற சொல்‌ நாடோறும்‌ தொடர்பாக 
என்ற பொருவில்‌ குருவினால்‌ கூறப்பட்டது. மாணவன்‌ அதை 
அறியாமல்‌ எப்போதுமே தொடர்ச்சியாக என்று அதற்குப்‌ பொருஸ்‌ 
கொண்டு சொல்கிருன்‌. 
எம ஏணி | கட ஏனை இரக எரு ன்‌ || 
பொருள்‌ :--ஆம்‌. நான்‌ அவற்றை அனுபவிக்கிறேன்‌. ஆனால்‌ 
எப்போதும்‌ அனுபவிக்கவில்லை. விட்டு, விட்டு அனுபவிக்கிறேன்‌. 
ப 89 


ஏ ஏகார வரச வவர விர்‌ எ வரம்‌, ௭6 8௭ ட்ட 
ஒரக8ு ௭௭: 8 சோள ஏ கோர்‌ |. இன எள! எ 
84 எவர்‌ | ஊரி என்க | ௭18 எ ௭8 எம்‌ ஈ 
சர்‌ 221 வவட ந சொனெளனு எட்ட ஏறு 
8 4௨ம்‌ ஊரி 918 எம்‌. எனி ஏ. ஏருடிஏ ௭௭ எவர்‌ 
அயிர்‌ சானு, என. ஏரடிகர்‌ வன்‌ ரா ன 
எரர்‌ ர எரு வை ॥ 

பொருள்‌ :--குரு அவனை தேக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌. 


விழிப்பு நிலை, ஸ்வப்நநிலை இவ்விரண்டும்‌, 
அவை உன்‌ வடிவமாகா. 


அப்படியானால்‌ 
புதியனவாய்‌ வந்தவை. 
உன்‌ வடிவைச்‌ சேர்ந்தவைகளாகுமானால்‌, 
உன்னிடம்‌ இயல்பாய்‌ அமைந்துள்ள அறிவுத்‌ தன்மைபோல, அவை 
களும்‌ இடைவிடாமல்‌ உன்னிடம்‌ அமைந்திருக்கவேண்டும்‌. எவ்‌ 
- வாறு ஆடை முதலியவை உனண்னைவிட்டுப்‌ பிரிந்துபோவதால்‌ உன்‌ 
ஸ்வரூபமில்லையோ, அவ்வாறே, விழிப்பும்‌ கனவும்‌ உன்னை விட்டுப்‌ 
பிரிவதால்‌ உன்‌ வடிவத்தைச்‌ சேர்ந்தவைகளல்ல. 


ஒரு பொருளுக்கு எது ஸ்வரூபமோ, அது அப்பொருளைவிட்டு 
நீங்குவதை நாம்‌ கண்டதில்லை. நல்ல உறக்கத்தில்‌ நீ அறிவாக 
மட்டுமே விளங்க, அப்போது நனவும்‌ கனவும்‌ இல்லாமல்‌ போகின்‌ 
றன. உறக்கத்தில்‌, நனவும்‌ கனவும்‌ உன்னை விட்டு விலகுவதால்‌, 
அவற்றை அழிந்தவை என்றோ இல்லாதவை என்றோ தள்ளிவிட 
வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌, ஒரு பொருளின்‌ தர்மங்களாக இல்லாதவை 
. களும்‌, வந்து செல்பவைகளும்‌ ஆகிய நிலையிலுள்ள பொருள்கள்‌, 
8 


58 . வபதேதேசஸாஹ ஸ்ரீ 


அழிவதையும்‌, இல்லாமல்‌ போவதையும்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. நம்‌ 
முடன்‌ சேர்ந்து விலகும்‌, செல்வம்‌ ஆடை முதலியவைகள்‌ எவ்வாறு 
நாசமடைவதைக்‌ கண்டிருக்கிறோமோ அவ்வாறே நம்முடன்‌ சேர்ந்து 
விலகும்‌, கனவு மயக்கங்களால்‌ தோன்றும்‌ பொருள்களும்‌ இல்லாமல்‌ 
போவதைக்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. 
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மாணவன்‌ ஐயம்‌ கொள்கிறான்‌. 


எனில்‌ ஏன இரவ (9 சாளர எரர்‌ ட வான டிஈளி: 
8௮ ஏல ஏஜரகுி: | ஏரணம்‌ எ வாரம்‌ ப 


பொருள்‌ :--ஐயா 1! அப்படியானால்‌ அறிவுத்தன்மையும்‌ என்‌ 
னுடன்‌ சேர்ந்து பின்‌ விலகுவதாகத்தான்‌ ஏற்படுகிறது. ஏனெனில்‌ 
நனவிலும்‌ கனவிலும்‌ எவ்வாறு அறிவு காணப்படுகிறதோ, அவ்வாறு 
அது உறக்கத்தில்‌ காணப்படவில்லை. ஆகையால்‌ நான்‌ அறிவற்ற 
ஜடவடிவமாகவும்‌ இருத்தல்‌ கூடும்‌. 


91 
குரு கூறுகிருர்‌ :-- 


| யப உட்டபட தகு பட்ட பட. பட்டத புட்‌ இ 
ட உட்பட்ட இப்பம்‌ (நப கடப்ப கப இ்டட்ப்ப்டார்‌ 
சனா ரென்‌ எ்குன்‌ எர்வன்‌ ஏ எ கன்‌ பெர ஏார்ஏட்‌ ஏஏச்‌ | 
அளவ ௭௭: (னன்‌ எ ஏலி | இணை ர வான 
ஏ: 19: எண்‌ எ கர என்ரு ஏர்‌, எர ப 


பொருள்‌ :--நீ, கவனித்துப்பார்‌. உண்மைப்‌ பொருளின்‌ 
“இயல்பை நன்கு ஆலோசிப்பாயானால்‌, கேவல அறிவு வடிவான 
அதை, சேர்ந்து விலகும்‌ பொருளாகக்‌ கூறல்‌ இயலாது. நீ உபாதி 
யற்ற கேவல சைதன்யத்தை, சேர்ந்து விலகும்‌ பொருளென்று 
. சொல்கிறாயா? அல்லது கண்‌ முதலியவைகளின்‌ மூலம்‌ ஏற்படும்‌ 
சித்த வ்ருத்தியுடன்‌ கூடிய அறிவை, சேசர்ந்து விலகும்‌ தன்மை 
யுள்ளது என்று கூ.றுகிறாயா ? நீ அவிவேகத்தால்‌, கேவல அறிவுப்‌ 
பொருளை, : சேர்ந்து விலகும்‌ இயல்புள்ளதாக அதியலாம்‌. ஆனால்‌ 
நல்ல ப்ரமாணங்களுடன்‌ கூடிய யுக்தியால்‌ ஆராயும்‌ நாங்கள்‌ நூறு 
ஆண்டுகளாளாலும்‌, கேவல அறிவுப்பொருளை, போக்கு வரவுடன்‌ 
- கூடியிருப்பதாய்‌ ஒரு நாளும்‌ அறிதல்‌ முடியாது. வேறு எவரும்‌ அவ்‌ 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை ஆறிவிக்கும்‌ பசூதி-3. ப்‌ 


விதம்‌ அறிதல்‌ இயலாது. அறிவு போக்குவரவுடன்‌ கூடியதானால்‌, 
அகை அவ்வறிவாலேயே அறிதல்‌ முடியாது. ஆகையால்‌, போக்கு 
வரவுடன்‌ கூடிய அறிவை அறிவதும்‌, அழிவற்றதும்‌, மாறுதலற்றது 
மாகிய மற்றொரு அறிவை எல்லா நிலைகளிலும்‌ தொடர்ந்து இருப்ப 
தாக ஏற்றுக்கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. வேதமும்‌ அவ்விதமே 
கூறுகிறது. 

கண்‌ முதலிவற்றால்‌ ஏற்படும்‌ புத்தி விருத்திய்டன்‌ கூடிய 
அறிவோ உபாதிகளின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஏற்படுகிறது. ஆகையால்‌ 
அது பிறர்‌ பொருட்டுள்ளதாகும்‌. கூட்டுப்‌ பொருளாகும்‌. அநேக 
மாகும்‌. அழிவதாகும்‌. விருத்தி ஞானங்களின்‌ இந்த இயல்புகளை, 
எந்த ந்யாயங்களாலும்‌ யுக்திகளாலும்‌ மாற்றல்‌ முடியாது, பிறர்‌ 
பொருட்டுள்ளதாகும்‌ இந்த சித்தவ்ருத்தி அறிவு தன்‌ விளக்க 
மற்றது என்று முன்னமே உரைத்திருக்கிறரோம்‌. கேவல அறிவான 
ஆத்மாவின்‌, தானே விளங்கும்‌ தன்மையையும்‌, தன்‌ விளக்கத்திற்கு 
மற்றொன்றை எதிர்பாராமல்‌ இருக்கும்‌ இயல்பையும்‌ யாராலும்‌ 
மறுத்துக்கூறல்‌ முடியாது. ஏனெனில்‌ கேவல அறிவு வடிவமாகிய 
ஆத்மா என்றும்‌ மாறாத பொருள்‌. 
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மாணவன்‌ மறுபடியும்‌ ஐயம்‌ கொள்கிறான்‌ . 
ஏ சரடு வன்ன எடு உ ரஜின்‌ | 


பொருள்‌ :-ஐயா ! உறக்கத்தில்‌ நான்‌ யாதொன்றையும்‌ 
அறியவில்லை என்று என்னால்‌ அனுபவிக்கப்படுவதால்‌, அந்த 
உறக்கத்தில்‌ அறிவு ஆத்மாவிடமிருந்து விலகுகிறது என்று 


ஏற்கனவே யான்‌ கூறியுள்ளேன்‌. 


பக 
குரு விடை தருகிளுர்‌ :...... 


௭ சர ட கஸ்‌ டு: ? | பகரர௭ ஏ ரலி சரகர்‌ 
எள்‌ | ஏர ககர ஏளாஏ கறு ஏரா ரர்‌ எஎஜு ரிக ச௦்‌| ரரஏ 
818 89 எ) எண்று ஈர ஏடி ஏ ஈரச்‌ | எர ஏஏ உ190 ர 
ஏன்‌ எச்‌ ஏ ஈர்‌ நெவரயு எ ரக எற்‌ மரன்‌ 
அசல வதியர்‌ | மீச ஏ எனி கரன்‌ (84 ரர ரே ௭ 
ஏளரறின்‌ | க: ரன ($ ஏகார எக எர ஈரி%க[* எர 
அளாவி ட வாரு சாரா ணா ஏரிர்லண்‌ வன என எரர்‌. 


60 ச்‌ ...... உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


கரண ஏரா, எர எனிஎ கனா எம்‌ விர்ணளாள, வாளன்‌ 
எளரன்‌ ஏளன ஏ ஏ ஏர்‌ ஈரி ஏனரமி, எனா ஏ | கர ஏகன்‌ 
யமக பிட்ட ட கப தை பட்டன பவும்ப ய அட்ட்ட ட படப்பு 
எ ஜனர்வோளர்‌ சனி எரா கோளான ஏ ப 


பொருள்‌ :-- நீ கூறுவது பொருத்தமற்றது. ; அது சரியன்று, 
எவ்வாறு பொருத்தமற்றதெனின்‌, உறக்கத்தில்‌ அறிவுடன்‌ இருந்து 
கொண்டே நான்‌ அறியவில்லை”? என்று நீ கூறுவது பொருத்தமற்ற 
சொல்லாகும்‌. 


“ஐயா! உறக்கத்தில்‌ என்னால்‌ அறிவோ அல்லது வேறு 
எந்தப்‌ பொருளோ அறியப்படவில்லையே!”' என்றால்‌ கேள்‌ : 


| உறக்கத்தில்‌ ஒன்றையும்‌ அறியவில்லையென்றால்‌, நீ அந்த 
நிலையில்‌ அறிவுடன்‌ கூடியே இருக்கிறாய்‌. எப்படியென்றால்‌, அந்நிலை 
யில்‌ நீ அறியப்படும்‌ பொருளையே இல்லையென்்‌கிறுய்‌ ? அறிவை 
இல்லையென்று மறுக்கவில்லை. அழிவற்ற எந்த அறிவின்‌ பலத்தால்‌ 
1 நான்‌ உறக்கத்தில்‌ ஒன்றையும்‌ அறியவில்லை!” என்று மறுக்கி 
ரயோ, அந்த அறிவே உன்னுடைய ஸ்வரூப சைதன்யம்‌. இவ்வா 
றிருப்பதால்‌, என்றுமே தன்‌ வடிவ இயல்பிலிருந்து அது மாறாமல்‌ 
இருக்கிறது. ஆகையால்‌ அறிவின்‌ வடிவாகிய உணக்கு ““கூடஸ்த 
நித்யத்தன்மை” தானாகவே ஏற்பட்டு விடுகிறது. இந்த ஆத்ம 
சைதன்யம்‌, தான்‌ விளங்குவதன்‌ பொருட்டு வேறு யாதொரு ப்ரமா 
-ணத்தையும்‌ எதிர்பார்க்காது. 


தானாகவே விளங்கும்‌ ப்ரமாதாவாகிற அறிபவன்‌ தனக்கு 
வேருகிய பொருள்களை அறிவதற்குப்‌ பொறிகள்‌ முதலிய கருவிகளை 
நாடுகிறான்‌. அறிவுவடிவமற்ற, மற்ற ஜடப்பொருளை அறிவதற்கு 
எந்த மூல அறிவு இன்‌ நியமையாததாய்‌ உள்ளதோ, அந்த மூல 
அறிவானது, அழிவற்றதாகும்‌. மாறுபாடு இல்லாததாகும்‌. தானா 
கவே விளங்கும்‌ ஒளியுள்ள தாகும்‌. *அது அறிவு வடிவானது” என்ற 
விஷயத்திலும்‌, “அது நிச்சயமாக இருக்கிறது” என்றநிவதற்குரிய 
ப்ரமாண விஷயத்திலும்‌, அதை அறிபவன்‌ இவன்‌” என்று கூறக்‌ 
கூடிய ப்ரமாத்ரு விஷயத்திலும்‌, வேறு ப்ரமாணமோ வேறு பரமா 
தாவோ தேவையில்லை. ஏனெனில்‌, அந்த ஆத்ம அறிவு, தானே 
பிற எல்லாவற்றையும்‌ விளக்கும்‌ ஒளி வடிவாக விளங்குகிறது. 


இரும்பிற்கு ஒளிவிடும்‌ குன்‌ மையும்‌, நீருக்குச்சுடும்‌ தன்மை 
யும்‌ முறையே நெநரருப்பாலும்‌ ஸுர்யனாலும்‌ ஏற்படுகின்றன. இரும்‌ 
புக்கும்‌ நீருக்கும்‌, ஒளியும்‌ சூடும்‌ தன்னியல்பல்ல. ஆனால்‌ நெருப்‌ 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அ ிவிக்கும்‌ பகுதி-23. 61. 


பிற்கும்‌ ஸஒர்யனுக்கும்‌, சூடு ஒளி இவைகளை உண்டாக்க மற்றொரு 
பொருளின்‌ தேவை, யில்லை. ஏனெனில்‌ அவை சூடு, ஒளி இவற்றை 
இயல்பாகவே கொண்டு இருக்கின்றன. அதுபோல ஆத்மா, 
அநிவைத்‌ தன்‌ இயல்பாகக்‌ கொண்டுள்ளதால்‌ எல்லா நிலைகளிலும்‌ 
எக்காலத்திலும்‌ அவ்வறிவு அதைவிட்டு அகலாது. ஆத்மாவின்‌ ம்‌ 
அறிவை உண்டாக்க வேறு பொருளின்‌ தேவை, இல்லை. 


94. 
ரண வன்‌ ஆகேக்ஷபிக்கின்றான்‌. 
என்னன ஏ ஏரா னாக எ னெ ௭8 ௭ ப 


“அறிவு, ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்படும்‌ பயனாகும்‌'' என்று கூறப்‌ 
படுகிறது. அது அழிவுள்ளதாய்‌ இருந்தால்தான்‌ அதை :ப்ரமை” 
எனலாம்‌. அறிவு நித்யமாய்‌ இருக்குமானால்‌ அது எவ்வாறு ப்ரமை 
யாகும்‌ ? 

விளக்கம்‌ :-- மனத்தாலும்‌ பொறிகளாலும்‌ உண்டாகும்‌ 
அறிவுகளை ப்ரமை என்று கூறுகிறோம்‌'' என்பது மாணவனின்‌ 
எண்ணம்‌. 
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குரு பதில்‌ கூறுகின்ரளுர்‌ : 

ட்ப தட்டட்டும்‌ பப ப்பட்‌ அட்டப ட 
என்‌ என்னா என எள ௭ எனா எ ௫9 எள்‌ ॥ 


பொருள்‌ :-- நீ கூறுவது சரியன்று. பொறிகளால்‌, குடஅறிவு, 
ஆடை அறிவு முதலிய அழியும்‌ அறிவுகள்‌ ஏற்படும்போதும்‌, சித்த 
வ்ருத்திகள்‌ இல்லாதபோது மாருமல்‌ ஆத்ம அறிவு விளங்கும்போ 
தும்‌, ஆத்மாவின்‌ அழிவற்ற ஞானத்தன்மையில்‌ யாதொரு வேறு 
பாடும்‌ இல்லை. ப்ரமை என்ற சொல்லின்‌ பொருள்‌ அறிவு என்பதா 
கும்‌. *அநித்ய அறிவுதான்‌ ப்ரமை, நித்ய அறிவு ப்ரமையன்று;”? 
என்று கூறுவதற்கு, யாதொரு சிறப்பான காரணமும்‌ இல்லை. 

விளக்கம்‌ :-... கடலின்‌ நீர்‌ மாறிவரும்‌ அலைகள்‌ வடிவமா 
கத்‌ தோன்றும்பொழுது, அவற்றுடன்‌ கலந்த நீரும்‌ மாறுபட்டதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது. நீர்‌ அலைகளுடன்‌ கலந்து தோன்றும்போதும்‌. அலை 
கள்‌ அடங்கியிருக்க, கடல்‌ மாத்திரமாய்த்‌ தோன்றும்போதும்‌, அந்த 
நீரின்‌ நித்யத்‌ தன்மைகளில்‌ யாதொரு வேறுபாடும்‌ இல்லை. அவ்வி 
தமே, ஆத்ம அறிவு சித்தவ்ருத்திகளுடன்‌ கலந்து தோன்றும்‌ 
போதும்‌, சித்தவ்ருத்திகள்‌ அடங்கியிருக்க, கேவல அறிவு மாத்திர 


62 ரா ர ன்‌ . கூபகதுகுத ஸாஹஸ்ா்‌ 


மாய்த்‌ தோன்றும்‌ போதும்‌, அதனுடைய நித்யத்தன்மைகளுக்கு 
வேறுபாடில்லை. 
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மாணவன்‌ கூறுகிறான்‌ :..... 

எனனர்‌ எடி உிாட என்னார்‌ ஐ. ஈனா 
க நடை ம்‌ கு சூ 
4ள18: அன 88 1௭ காரின்‌ ௭ ப 

பொருள்‌ :-- அதிபவனாகிய ஆத்மா அழியாத அறிவாயிருந்‌ 
தால்‌, அவனை அறிய ப்ரமாணங்களின்‌ தேவை, இல்லை. அறிபவனை 
அதித்ய அறிவாக ஏற்றுக்கொண்டால்‌, ப்ரமாணங்களின்‌ மூலமாக 
ஞானம்‌ ஏற்படவேண்டியிருப்பதால்‌ அவற்றின்‌ தேவை, உண்டு. 
இவ்வித வேற்றுமைகள்‌ இருப்பதால்‌, எப்படி ப்ரமாதாவாகிய ஆத்ம 
சைதன்யத்தை நித்யமாகவே ஏற்றுக்கொள்ள முடியும்‌ ? 


91 
குரு கூறுகிறார்‌ :...... 
எகா 848 எ எரு: ன னை ஊற்றி எவிஈள்‌ | 
பொருள்‌ :-.. அவ்வாடுறனில்‌, அழியாத அறிவு ப்ரமாணங்‌ 


களை எதிர்நோக்காது என்று நீ கூறினால்‌, அத்தகைய ஆத்ம வடி 
வையே யாம்‌ ஏற்பதால்‌, ப்ரமாதாவாகிய ஆத்மா யாதொரு ப்ரமாணத்‌ 
தையும்‌ எதிர்பாராது, தானாகவே விளங்குகிறது. அதை யாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்கியரேரும்‌. 
்‌ 98 

“ஆத்மா, தான்‌ விளங்க, ப்ரமாணங்களை எதிர்நோக்குவ 
தில்லை,'? என்ற குருவின்‌ மொழியை, மாணவன்‌, * ஆத்மா, தான்‌ 
விளங்க ப்ரமாணங்களின்‌ இன்மையை எதிர்பார்க்கிறது ?*? என்ற 
பொருளில்‌ ஏற்றுக்கொண்டு வினவுகிறான்‌. “நீங்கள்‌ ஆத்மா, தான்‌ 
விளங்க, ப்ரமாணமின்மையை எதிர்பார்க்கிறது.” என்று கூறுகிறீர்கள்‌. 
“ஆத்மா நித்யம்‌ ஆகையால்‌ ப்ரமாணத்தின்‌ இன்மையை எதிர்‌ 
, தோக்குதலும்‌ அதற்குப்‌ பொருந்தாதே ?' என்று மாணவன்‌ எண்ணு 
கிரன்‌. அதற்கு விடை. வருமாறு 2. 


ஏரிகள்‌ எனா னா எ ரோ எ எர எனு 


ஈகா 814 ஈன ॥ 

பொருள்‌ :-- ஆத்மா நித்யமானதால்‌, அது விளங்குவதற்கு 
ப்ரமாணங்களின்‌ இன்மையையும்‌ அது எதிர்பார்க்காது என்று நீ 
எண்ணினால்‌ அது தவறு. நான்‌ கூறியதை நீ தவராக அறிந்து கொண் 
டாய்‌. ஆத்மா தானே இருப்பது; அது தனது இருப்பிற்கு யாதொரு 
ப்ரமாண த்தையும்‌ எதிர்பார்க்காது என்ற என்‌ சொல்லால்‌, ஆத்மா, 


மாறுபாடற்ற ஆத்மாவை அறிவிக்கும்‌ பகுதி.3. 632 


ப்ரமாணங்களின்‌ உண்மையையோ, இல்லாமையையோ யாதொன் 
றையும்‌ எதிர்பாராமல்‌ தானே விளங்குகிறது என்று உணர்தல்‌ 
வேண்டும்‌. ஆத்மாவினிடம்‌, அழியாத அறிவு எப்போதும்‌ ஸ்வரூபமாக 
அமைந்து உள்ளது என்பதால்‌, முன்பே இதற்கு ஸமாதானம்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது. 
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ஆத்மாவிற்கு ப்ரமாணங்களின்‌ அபேக்ஷை இல்லை என்ற 
கருத்து வேறு முறையில்‌ விளக்கப்படுகிறது. 

ரி எார்ளங்டைனை ஈன்னடனாஏ | எனு எனா எ 
ஏ ஏராள ஏனளசர8 | எ ஏ ஈன்கா ஏச ௭ எனப 
ளின்‌ எரா எரக ட ணரா ஏஷ எரர்‌ ஏராள 
அணா 28 எர கண: ஏரு ஏவு ரன? ஏனர[8- 
என நூரனாஏரான்‌? | ஜி%16 ஏரின்‌ எர எரு: ககட்ணா($ 94. 
எனா எஏன64்‌ நன்‌ என்வா | எர: ஏடி க. என 
எர: ஏனா வன ஏஏ இரகு ஊ68: கள்‌ ஏர: கோனாிஎர்‌ 
ஏன்‌ | ஊன ஊனே ரர எ வஜ்ர |. எர காஜா ஈரி 
ப்ப ப்ட்‌ இப்பட ப ட்ட்ட்ப்ப்ப்ப0 இடத பதட்டம்‌ | 
ஏ எரிக்‌ னா | ்‌ 


பொருள்‌ :-... அறிபவனான ஆத்மா, ப்ரமாணங்களின்‌ செயல்‌ 
களை அபேக்ஷித்து, இருப்பவனாக அறியப்படுவானேயானால்‌, அந்த 
ப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டு அறிய விரும்புகின்றவன்‌ யார்‌? எவன்‌ 
ப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டு அறிய விரும்புகிருனோே அவனே ப்ரமாகதா 
என்று ஒப்புக்கொள்ளப்படுகிறான்‌. அவன்‌ தனக்கு வேறான பொருள்‌ 
களையே அநிய விரும்புவான்‌. தன்னையே அறிய விரும்புதல்‌ என்பது 
அவனுக்குப்‌ பொருந்தாது. ப்ரமாதாவாகிய அறிபவன்‌, அநியப்படும்‌ 
பொருளாகவேண்டுமானால்‌, ப்ரமாணங்களை க்‌ கொண்டு இந்த 
ப்ரமாதாவை அறநியவிரும்பும்‌ மற்றொரு அறிபவனை ஒப்புக்கொள்ளல்‌ 
நரரும. ஏனெனில்‌ அறிபவனும்‌, அறியப்படுவதும்‌ ஒரே பொரு 
ராதல்‌ தகாது. ஆகையால்‌ இந்த ப்ரமாதாவை அறிய மற்றொரு 
ப்ரமாதாவையும்‌, அவகாயறிய வேறோரு ப்ரமாதாவையும்‌ ஏற்க 
"வேண்டி வருமாகையால்‌ அநவஸ்தை என்ற தவறு ஏற்படும்‌, 

இவ்வாறே ப்ரமாதாவை அ.ியவிரும்புகிறவனையும்‌, அவன்‌ 
கொண்டுள்ள விருப்பினயும்‌ ஒப்புக்கொண்டால்‌, இவனை அறிய 
வேண்டுமென்று விரும்பும்‌ மற்றொரு ப்ரமா தாவையும்‌, ஒப்பவேண்டும்‌. 


64 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


இவ்விதம்‌ ப்ரமாதாவிற்கும்‌ அவன்‌ கொண்டுள்ள விருப்பத்திற்கும்‌ 
அநவஸ்தை ஏற்படும்‌. 


ப்ரமாதாவாகிய தான்‌, தன்னிலிருந்து பிரிந்து நிற்காதவ 
னாகையால்‌ அவன்‌ ஒருநாளும்‌ ப்ரமேயமாகிய அறியப்படும்‌ பொரு 
ளாக ஆகமாட்டான்‌. உலகில்‌ அறியப்படும்‌ பொருள்கள்‌ அறிபவனைக்‌ 
காட்டிலும்‌ விலகியனவாய்‌ இருந்து கொண்டு, விருப்பம்‌, நினைவு, 
முயற்சி, கருவிகளின்‌ உதவி ஆகிய இவற்றால்‌ நிலபேற்றை அடை 
கின்றன. வேறு வகையால்‌ அவைகள்‌ இருப்பை அடைவதில்லை. 
ஆகையால்‌ ப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டு அறிதல்‌ என்பது ப்ரமாதா 
வைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்ட பொருளை விஷயமாகக்‌ கொண்டது 
என்பது யாவரும்‌ கண்டதொன்ருகும்‌. 


“ப்ரமாதாவாகிய அறிபவன்‌, தன்னிடமிருந்து தானே விலகி 
ண்மை விருப்பம்‌, நினவு முதவியவற்றால்‌ அடையத்தக்க 
வனாயும்‌ உள்ளவன்‌. £” என்று கூறுதல்‌ முடியாது. நினைவு என்பது 
எப்போதும்‌ நினைக்கப்படும்‌ பொருளைப்பற்றிக்‌ கொண்டதாகவே 
இருக்கும்‌, நினைப்பவனாகிய தன்னைப்பற்றியகாக இராது. அது 
போலவே, விருப்பம்‌ என்பது விரும்பப்படும்‌ பொருளைப்‌ பற்றிய 
தாகவே இருக்கும்‌; விரும்புகின்‌ றவனைப்‌ பற்றியதாக இராது. நினைவும்‌ 
விருப்பமும்‌, நினைப்பவனையும்‌, விரும்புகிறவனையும்‌ பற்றியதாக 
இருக்குமானால்‌ முன்போல அந்த இரண்டிற்கும்‌ அநவஸ்தை என்ற 
குற்றம்‌ நீக்க முடியாததாக இருக்கும்‌. 

100 
மாணவன்‌ ஆகேகஷபிக்கின்றான்‌ . 
ப்‌ டட்லி ணு 
ஏஏ ஏஏ [அளவி எள ௭ எளாரா [814 58 ப 
பொருள்‌ $-- ப்ரமாதாவான ஆத்மாவை ப்ரமாணங்களால்‌ 


அறிதல்‌ இயலாது என்றால்‌, அந்த ஆத்மா எப்பொழுதும்‌ அறியப்‌ 
படாத பொருளாகவே இருக்குமல்லவா ? எனில்‌, 


101. 
பயக்‌ டப்ப த பப்பட்‌ பபப ப ்ட்பப டப்ப இ 
ன்‌ ல்‌ ஏ | அரள என கன்னா சளி16 ஏர: 
ஏணி கா எானரீ6 வானவ டு பப்‌ ஏனம்‌ | ஏ 
அரணை கானன்‌ எனன சானா டிரா ணர்‌ வர்கா 
௭௭ கோண ஏரார்‌ எச்‌ எ எசி௫ரர | ஒள்‌ | நணானனிர$ர 
கணம்‌ என்னவன்‌ னானை வண்‌ டமாக ஈன ந 
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பப்ப ப்பட தட்டிட்டு க டப்பு பப்ப இட்ட 
னா ரான்‌ னா எள நேர்‌ எனு ௭௭ சோ ரான: 
ம்ம பப பப்ட்ப தட்ப ப்பத்‌ ப்ட்பப்ட பதி 
ஏன சான: எனி ஏர (என சிரிரசர்‌ (2 பு 


பொருள்‌ :-- நீ கூறுவது சரியன்று. அறிபவனின்‌ அறிவு 
அறியப்படும்‌ பொருளையேதான்‌ அறியும்‌. அறிபவனையே அறியு 
மானால்‌ முன்சொல்லியவாறு அநவஸ்தை வரும்‌.  இநருப்பு, பகலவன்‌ 
இவற்றிற்கு சூடும்‌, ஒளியும்‌ மற்றொன்றால்‌ ஏற்படுவதன்‌ நி இயல்‌ 
பாகவே எவ்வாறுள்ளனவோ, அவ்வாறே ஆத்மாவினிடம்‌, மாருத 
தும்‌ அழிவற்றதுமாகிய அறிவொளி, இயல்பாகவே எதந்நாளுமிருக்‌ 
கிறது. அந்த ஒளி மற்றொன்றால்‌ அமையாமல்‌ தானாகவே அமைந்‌ 
துள்ளது”” என்று முன்னமே நன்கு விளக்கப்பட்டுள்ளது. 


: ஆத்மாவினிடமுள்ள ஒளிமயமான அறிவுவடிவம்‌ அநித்ய 
மாக இருக்குமானால்‌, தன்‌ பொருட்டே தன்னில்‌ நிலைபெற்றிருத்தல்‌ 
என்பது அதற்குப்பொருந்தாது. உடல்‌, பொறிகள்‌ ஆகிய இவற்றின்‌ 
கூட்டம்‌ போல, ஆத்மாவும்‌ பலவற்றின்‌ தொகுதியாகும்‌. அதனால்‌ 
பிறர்‌ பொருட்டிருப்பதாகவும்‌, மாசுகள்‌ கொண்டதாகவும்‌ இருக்க 
தேரரும்‌ ₹” என்றும்‌ முன்பே கூறியுள்ளோம்‌. 


எப்படியெனில்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ சைதன்யஒளி அநித்ய 
மாகுமேயானால்‌, அந்த அறிவொளி நினைவு முதலிய செயல்களின்‌ 
மூலம்‌ ஏற்படுவதால்‌, அது விட்டு விட்டு ஏற்படுபவதாகும்‌. அவ்‌ 
வாருனால்‌, அந்த அறிவொளி உண்டாவதற்கு முன்னும்‌, அழிந்த 
பிறகும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ இல்லாததால்‌, அந்த ஆத்மா கண்‌ முதலிய 
வைகள்‌ போல்‌, ஜடப்பொருளான பலவற்றின்‌ தொகுதியாகும்‌, அது 
பிறர்‌ பொருட்டிருப்பது என்றுமாகும்‌. அறிவு புதிதாய்‌ உண்டாகி 
'ஆத்மாவினிடம்‌ இருக்குமேயானால்‌, அப்பொழுது ஆத்மா தன்‌ 
பொருட்டு இருப்பது என்பது தகாது. அதநாத்மப்‌ பொருள்கள்‌ பல 
வின்‌ தொகுதியானதால்‌, :*: அவை அழிவுள்ள ஒளியை அடைந்து 
பிறர்பொருட்டானவை £? என்று யாவருமறிவர்‌., ஆத்மாவோ பலவின்‌ 
தொகுதியாகாது. அது அழியாத அறிவொளியுடன்‌ கூடியது; தன்‌ 
பொருட்டேயள்ளது; ஆகையால்‌ மற்ற யாதொன்றையும்‌ எதிர்‌ 
ரராமலேயே ஆத்மா, நித்ய சைதன்ய ஒளி வடிவானது என்ற 
முடிவு ஏற்படுகிறது. 

1.02 

மாணவன்‌ ஐயம்‌ கொள்கிறான்‌ . 


ஏஷ ஈன்‌ ஏர ஏ எனறு கள்‌ ஏரா: ருள்‌ பு 
ப்‌ 
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பொருள்‌ :-- ஐயா! ப்ரமாதாவாகிய அறிபவன்‌ அழிவற்ற 
அறிவு வடிவமானால்‌, அழிவுறும்‌ ப்ரமைக்கு இடமாதல்முடியாது. 
அவ்வாறானால்‌ அவனுக்கு [ப்ரமாத்ருத்வம்‌ என்பது எவ்வாறு 
ஏற்படும்‌ ?. 

விளக்கம்‌ ₹:--- “அறநித்ய அறிவுகளுக்கு இடமாக இருப்பவனே 
ப்ரமாதா”” என்பது மாணவனின்‌ எண்ணம்‌. 

108 

குரு கூறுகிறார்‌ : 

அட ராச: ன்‌ என்ன்‌ ௮ கரவா | எணார்‌ர₹ 
எள | எனா வணக எனா கன்னா ஏர ஏ சட 
ப்யிக்படதக ட்டு டப்ப ப பட்டதை ப பட்ட. 

(ப க கூ௯ ட ன ட 

ஏன எம னன எ வா்‌ எாிர8 ஏணி சரடை ௭8, 
ர எரா றே சரா கோட | எரா எனா னி ஸு 
௭ எள ஏ: ௭ ௭6 குாணாஈ 818 ப 

பொருள்‌ :-- அறிவு நித்யமானாலும்‌, அநித்யமானாலும்‌ அதன்‌ 
தன்‌ மையில்‌ யாதொரு வேற்றுமையும்‌ இல்லை. அநிவேதான்‌. ப்ரமை, 
இதந்த அறிவு, நினைவு, விருப்பம்‌ இவற்றை முன்னிட்டு அநித்ய வடி 
வாய்த்‌ தோன்றினாலும்‌, அல்லது அவற்றை எதிர்பாராத கூடஸ்த 
நித்யமாய்‌ இருந்தாலும்‌ இதன்‌ கன்மையில்‌ யாதொரு வேற்றுமையும்‌ 
இல்லை. 

நிற்பது என்கின்ற வினையின்பொருளாகிய அசையாமலிருத்தல்‌ 
என்றநிலை, ஒரு செயலுக்குப்‌ பிறகு அநித்யமாய்ப்‌ புதிதாய்‌ உண்‌ 
டானாலும்‌, அல்லது நித்ய அசல வடிவாய்‌ அமைந்திருந்தாலும்‌, 
அசையாமலிருத்தல்‌ என்ற தன்மையில்‌ யாதொரு வேற்றுமையும்‌ 
இல்லை. மனிதர்கள்‌ நிற்கிறார்கள்‌ என்றும்‌, மலைகள்‌ நிற்கின்றன 
என்றும்‌, அசைவன, அசையாதவை ஆகிய பொருள்களிடையே 
ஸ_மமாகச்‌ சொற்கள்‌ வழங்கப்படுகின்‌ றன. 
அதுபோல அறிவு வடிவாயுள்ள ஆத்மா, தனியே கேவல 
அறிவு வடிவமாயிருந்தாலும்‌, அல்லது ஸ்ம்ருதி முதலியவற்றை 
முன்னிட்டு, சித்த வ்ருத்தியுடன்‌ கூடிய அநித்ய அறிவு வடிவம்‌ போல்‌ 
தோன்றினாலும்‌, ப்ரமாதா என்று கூறப்படுவதில்‌ தவறொன்றுமில்லை, 
ஏனெனில்‌. அறிவு என்ற பயன்‌ இருநிலைகளிலும்‌ ஸமமாய்‌ இருக்‌ 
கிறது. 

விளக்கம்‌ :-- அந்தக்‌ கரணம்‌ ஜடமாயிருப்பதால்‌ அது அநி 
விற்கு இடமாகாது, கூடஸ்த ஆத்மா மாறுபாடில்லாமலிருப்பதால்‌ 
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அறிவுக்குக்‌ கர்த்தாவாகாது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவுக்கோ, அந்தக்‌ 
கரணத்துக்கோ, நேரியவழியில்‌ ப்ரமாத்ருத்வம்‌ உண்டெனல்‌ தகாது. 
ஆத்மாவில்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ அத்யாஸத்தால்‌, நானறிகிறேன்‌ 
என்ற வ்யவஹாரம்‌ ஏற்படுகிறது. உண்மையாகத்‌ தனியான ஆத்மா 
விற்கும்‌ அறியும்‌ தன்மை இல்லை. தனியான அத்தக்கரணத்திற்கும்‌ 
அறியும்‌ தன்மை இல்லை. இரண்டும்‌ சேர்ந்ததாகிய ஜீவனுக்கு 
அறியும்‌ தன்மை விளங்குகிறது. இவ்வாதிருக்கும்போது, தானே 
ஒளிவடிவாயிருக்கும்‌ தனி அறிவிற்கு அறியும்‌ தன்மை உண்டா ? 
என்ற ஐயத்திற்கே இடமில்லை. அதற்கு அறியும்தன்மை இல்லை 
தான்‌. எனினும்‌ உபசாரமாக ப்ரமாதா என வழங்கப்படுகிறது. 
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ஆத்ம அறிவிற்கு, அந்தக்கரண உபாதியின்மூலம்‌ ப்ரமாதா 
வாக இருக்கும்‌ தன்மை கூறப்பட்டது. கர்த்தாவாக இருக்கும்‌ தன்மை 
யும்‌ உபாதியாலேயே அதற்கு ஏற்படுகிறது என்பது இப்போது 
விளக்கப்படும்‌. அதற்கேற்ற வினாவை மாணவன்‌ எழுப்புகிறான்‌. 


௮ கானடை சைக எனல எடி. வண்‌ 
கமி எர்ன எ சாரி சரன்‌ ளி | எண்ணா பன 
தப்ப பய்பப் கட்டம்‌ நட்ட டதத ப்பு இ து பட்ட தட்பட்ட்‌ 
சேரச்‌ 8184 ஏண்‌ எ கர்ப ப 


பொருள்‌ :--. இங்கு மாணவன்‌ கூறுகிறான்‌. தச்சன்‌ முதலிய 
வர்கள்‌ உளி முதலியவற்றுடன்‌ கூடியிருந்து கர்த்தாவாகிறார்கள்‌. 
அதுபோல்‌ ஆத்மா கர்த்தாவாகாது. ஏனெனில்‌ ஆத்மா அழியாத 
அறிவுவடிவம்‌. அது யாதொரு மாறுபாட்டினையும்‌ அடையாது. அது 
உடலுடனும்‌ பொறிகளுடனும்‌ உண்மையான தொடர்பையும்‌ அடை 
வதில்லை. அது அஸங்கமாயிருப்பது. ஆகையால்‌ அது கர்த்தாவா 
காது, 


ஆத்மா அஸங்களனானாலும்‌ மற்றொன்றின்‌ மூலம்‌ உடல்பொறி 
முதலியவற்றைப்‌ பற்றிக்கொண்டு செயலாற்றுகிறான்‌. எனில்‌ அந 
வஸ்தை ஏற்படும்‌. எப்படியெனில்‌ ஆத்மா எதன்‌ மூலம்‌ உடலைப்பற்று 
கிருனோ, அதைப்பற்ற இணன்டுனாரு கருவிவேண்டும்‌. அந்த இன்‌ 
னொரு கருவியைப்பற்ற மற்றொரு கருவி வேண்டும்‌. இவ்வாறு அந 
வஸ்தை வரும்‌. தச்சன்‌ முதலியவர்களோ எப்போதும்‌, உடலுடனும்‌ 
பொறதிகளுடனும்‌ கூடியிருப்பவர்கள்‌. ஆகையால்‌, அவர்கள்‌ உளி 
முதலியவைகளை எடுத்துச்‌ செயலாற்றும்‌ விஷயத்தில்‌ அநவஸ்தை 
ஏற்படாது. ஆகையால்‌ ஆத்மா எப்படி கர்த்தாவாகும்‌? 
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- குரு விடையளிக்கிறார்‌. 

ரர ட்ட டப்பு பப்ப ட்டது பட்ட ட்பப்‌ 
தர&ள்‌, களவர்‌ இரசிண்‌ எண்ன களாம்‌ மோகத்‌, கரடககப 
அசரஏ ௫ ஈனா: வாரு எண்ன எரகோரர்‌ ஊரு எ எ மீற்ப்‌ 
னன்‌ கான்‌ எட்ட வணக | ௭௭ ஏன வாணாள்‌ ரே 
ர்‌ காரரின்‌ ந டஎ ட எனன ஏனகனரிரா னர: | ௭6 
எனா: எ அடியன்‌ ஏரு வறளருக்‌ ஈம்‌ | ஏசவ18 ௭௭4௭ ௭௭14 
க ாணடரவஏ.ஈ௫௭ இம்‌ சோ |. எனை நால: எர 6 
0 ட்ட கடட்டத. பத டது கப்று உட்ப வபய்‌ 
20] இட்டப்‌ பது ட்பப்‌ எண ஏனளன்டி. எக ப 


ள்‌ பொருள்‌ :-.. தச்சர்களுக்கு உள்ளதுபோல செயல்புரியும்‌ 
தன்மை ஆத்மாவிற்கு இல்லைதான்‌. ஏனெனில்‌ ஆத்மா யாதொன்‌ 
றுடனும்‌ கூடியிராதது. அது தச்சர்‌ போன்ற கர்த்தாவாக இருப்பின்‌ 
கரணங்களுடன்‌ தொடர்புகொள்ளாமல்‌ செயலாற்றுவதாக இருத்தல்‌ 
முடியாது. ஆகையால்‌ கரணங்களுடன்‌ தொடர்புகொள்ள வேண்டும்‌. 
அவ்வாறு தொடர்பு கொள்வதே ஆத்மாவினிடம்‌ ஒரு மாறுதலை 
'விளைவிக்குமானதால்‌, அக்கரண த்துடன்‌ தொடர்புகொள்ள வேறு ஒரு 
கரணத்தின்‌ தொடர்பு வேண்டும்‌. அவ்விதமே அஃதுடன்‌ தொடர்பு 
கொள்ள மற்றொரு கரணத்தின்‌ தொடர்பு வேண்டும்‌. இவ்வாறு 
அநவஸ்தை, ஆத்மாவை ஸ்வதந்த்ர கர்த்தாவாக, தச்சர்களைப்‌ 
போல அங்கீகாரம்‌ செய்தால்‌ ஏற்படும்‌. அதைப்போக்கமுடியாது. 
ஆத்மா, ஸ்வதந்த்ர கர்த்தா அன்று ; செயலே ஆத்மாவைத்‌ 
தொழில்‌ புரிவதில்‌ தூண்டுகிறது என்று கூறுதலும்‌ பொருந்தாது, 
- ஏனெனில்‌, உண்டாகாத செயலுக்கு இருப்பில்லையாதலால்‌, அது 
- ஆத்மாவைத்‌ தூண்டாது. முன்‌ செய்த கர்மங்கள்‌ அபூர்வ வடிவா 
யிருந்து கொண்டு, ஆத்மாவையடைந்து அதைச்‌ செயலில்‌ ஏவுகின்‌ 
றன”? என்று சொல்லுதலும்‌ தகாது. ஏனெனில்‌ ஆத்மாவைத்‌ தவிர 
வேடுறுன்று, தன்னிருப்புடன்‌ கூடியதாகவும்‌, ஆத்ம அறிவுக்கு விஷய 
மாகாததாகவும்‌ இருப்பது பொருந்தாது. ஆத்மாவைத்‌ தவிர வேறு 
எப்பொருளும்‌ அறிவற்றது ஆகையால்‌ தன்னிருப்புடன்‌ கூடியதாய்க்‌ 
காணப்பட்டதில்லை. சப்தம்‌ முதலிய யாவும்‌ சித்தவ்ருத்தியில்‌ 
தோன்றும்‌ அறிவினால்‌ அறியப்பட்டு விளங்குகின்‌ றன. 
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ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேருயுள்ள ஈசன்‌ அறிவுக்கிடமாக 
இருக்கிருனெனில்‌, அந்த ஈசனும்‌ ஆத்மாவாகவேதானிருக்க 
வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ அறிவாளியாயிருக்கும்‌ ஈசன்‌ மற்றொன்றுடன்‌ 
கூடியில்லாதவன்‌ ; தன்னிருப்புடன்‌ கூடியவன்‌ ; பிறர்பொருட்டாகாத 
வன்‌. ஆகையால்‌ அவளைக்‌ கர்மங்கள்‌ ஏவிவிடுதல்‌ தகாது. 


உடல்‌, பொறிகள்‌, பொருள்கள்‌ ஆகியவை தம்பொருட்டு 
இருப்பவை அல்ல. அவை ஜடங்கள்‌ ; அவைகள்‌ சித்த, வ்ருத்தியில்‌ 
தோன்றும்‌ அறிவாலேயே இருப்பன என்று கூறுபிபடுகின்‌ றன. 
ஆதலால்‌ அவை அறிவுக்கிடமாயிருப்பவையுமல்ல. 


விளக்கம்‌ :- செயல்புரியும்‌ தன்மையாகிய கர்த்ருத்வம்‌ இரு 
வகைப்படும்‌. ஒன்று கருவிகளின்‌ துணை கொண்டு ஆற்றும்‌ 
தன்மை. மற்றொன்று தன்‌ ஸந்நிதியை மட்டும்‌ துணை கொண்டு 
ஆ ற்றும்‌ தன்மை. ஆத்மாவுக்கு முதல்வகையான கர்த்ருத்வம்‌ 
உண்மையாகவே பொருந்தாது. எனினும்‌ அந்தக்கரண உ.பாதியால்‌ 
அது கர்த்தாபோல்‌ தோன்றுகிறது, ஆத்ம ஸந்நிதியில்‌ எல்லாம்‌ 
நடைபெறுவதால்‌, ஆத்மா தன்ஸ்தந்நிதி மாத்திரத்தன்மையால்‌ இரண்‌ 
டாம்‌ வகையில்‌ கூறிய கர்த்தாவாகிறது என்று செசொல்வது 
பொருந்தும்‌. ஈசனுக்கு உலகைத்‌ தோற்றுவித்தல்‌ என்பதும்‌ மாயை 
யின்‌ மூலமாகத்தான்‌ உண்டு. உண்மையில்‌ இல்லை. 
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“உடல்‌ என்பது தானாகவே விளங்கும்‌ பொருள்‌. நான்‌ மனி 
கன்‌ என்பதை யாரும்‌ பொறிகள்‌ கொண்டு அறிவதில்லை. அது 
கானாக விளங்குகிறது என்பது அனுபவ முடிவு.” என்று மாணவன்‌ 
ஐயம்‌ கொள்கிறான்‌, 
ட்‌ பலி ்‌ ல படல அர வறம்‌ பதக? 
எ ண 4௭4 அ ஒக என்னார்‌ கானம்‌ ஏஏ 
பொருள்‌ :-.- உடலை அறிவதற்கு ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய 
யாதொரு வருத்தி அறிவையும்‌ யாரும்‌ எதிர்பார்ப்பதில்லையே. 
10: 
சூரு விடையளிக்கிறுர்‌. 
எக | எட்‌ 4 மாஏ | எரரேரவி ௫. மேரி ஈரா 
எபி இட்ட விக உணர்‌, எள ரா 6 எண்ட லிணேட 
காணணா 86 எனறான்‌ 6 190 ட இரண்‌ எ ஈளராம்‌ 
ஏரிக்‌ அலி | ௭௫ ௭10 க வினியின்‌ ஏ) 


80 உபதேச ஸ ॥ஹஸ்ரீ 


பொருள்‌ :-- உண்மை; நனவில்‌ அவ்விதம்‌ தோன்றுகிறது. 
வ்ருத்தி அறிவு இன்றி எப்போதுமே உடல்‌ இருப்பதாய்‌ அறியப்‌ 
படுமானால்‌, மரணத்திலும்‌, உறக்கத்திலும்கூட உடல்‌ இருப்பதாய்‌ 
விளங்கவேண்டும்‌. அப்படி விளங்குவதில்லை. ஆகையால்‌ உடல்‌ 
ஜடமானதே. அப்படியே பெர்றிகளும்ஜடமானவைகளே. அவைகள்‌ 
தாமாக விள்ங்கமாட்டா. வெளியேயுள்ள சப்தம்‌ முதலிய ஐந்து பூததன்‌ 
மாத்ரைகளே, உடலாகவும்‌, பொறிகளாகவும்‌ மாறியுள்ளன. ஆகை 
யால்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களினாலேயே' அவைகள்‌ ஸித்திக்‌ 
கின்றன. ஸித்தித்தல்‌என்ற சொல்‌, ப்ரமாண வ்யாபாரங்களின்‌ பயனா 
கிய அறிவையே குறிக்கும்‌ என்று முன்பே கூறியுள்ளோம்‌. ::அந்த 
அறிவு மாறுபாடு அற்றது. தன்னொளியுடன்‌ இருப்பது. அது ஆத்ம 
வடிவமேயாகும்‌.”” என்றும்‌ கூறியுள்ளோம்‌. 

விளக்கம்‌ :- நனவில்‌ உடல்‌, கண்‌ முதலிய பொறிகளை 
வேண்டாமலேயே விளங்குவதாய்த்‌ தோன்றுவது, அவிவேகத்தா 
லேயே. உடலையும்‌ ஆத்மாவையும்‌ ஒன்றுபடுத்திக்காணும்‌ சித்தம்‌ 
விழித்துக்கொண்டிருப்பதால்‌, உ.௨ல்‌ தானாக விளங்குவதுபோலத்‌ 
தோன்றுகிறது. 
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எள விகட ரள ஏரார்‌ கக்‌ | ஊன்வாவுனிர6? 

வனர ஏ 1௭ஈ8ரரத்‌ த ஜேனைரா€ ॥ 


எபிக்‌ டண்‌ ஏக்‌, கனா மனார்‌. எள்‌ எரி 
குண்‌ ஏரகுவிஏ | எனலவ நரன்‌ என்ன்‌. என டர 
எளாளாஎர்‌ கக(௭14 கர 44 | 


பபாருள்‌ நரகை இவ்விஷயத்தில்‌ வினவுகின்‌ றவன்‌ , 65 அறிவு 
என்பது ப்ரமாணங்களின்‌ பயன்‌ என்பதும்‌, அது மாறுபாடின்‌ நி 
அழியாது விளங்கும்‌ ஆத்ம ஒளி வடிவம்‌ என்பதும்‌ ஒன்றோ 
டொன்று முரண்படுமே'' என்று உரைக்கின்றான்‌. இவ்வாறு கூறிய 
வனை நோக்கிக்‌ குரு கூறுகிறார்‌. 


முரணாகாது. எப்படியென்றால்‌ : ஆத்ம அறிவு, அழியாததாயும்‌, 
மாறுபாடில்லாததாயும்‌ இருந்தபோதிலும்‌, கண்‌ முதலிய பொறிகள்‌ 
பல பொருள்களைப்‌ பார்க்கும்போது ஏற்படும்‌ புத்திவ்ருத்தியில்‌ அது 
விளங்குகிறது. அந்த புத்திவ்ருத்தி தோன்றித்‌ தோன்றி மறைவ 
தால்‌ அஃதுடனிருக்கும்‌ அறிவும்‌ தோன்றித்‌ தோன்றித்‌ மறைவது 
போல்‌ காணப்படுகிறது. ஆகையால்‌ 4 அறிவு, ப்ரமாணங்களால்‌ 
உண்டாகும்‌ பயன்‌ £? எண்று உபசாரமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. 


கலவ பன்‌ 
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இப்போது மாணவன்‌ தானறிந்தவாறு "தனது அத்வைத 
ஸ்வரூபத்தையும்‌, தவைதப்‌ பொருள்களின்‌ பொய்த்தன்‌ மையையும்‌ 
குருவினிடம்‌ தெரிவிக்கிறான்‌ . 

ஏன்‌ ௭௭௭ ! கன்னார்‌: சானி வனிஎ ஊர்‌ இரா, 
சாசர்‌ எனளரவ் ளா | விகார உள்‌ | சரகர்‌ ஏர்‌ | 
9௭ ஏ ர ர$வ.ஏி6 ரானி ராணி 89 கானி எனனால 
ஏர்னன்‌ என்‌ ஊரணிர | என்‌ எர ஏனா 


ப (த த்ட கடட்டம்பப்ப பாப்ப கட்டப்பா படயக ப்பத்‌ 
மன்‌ ஏவி எரர்‌ வாடினர்‌ என்‌ எடை மட 
ஏர ஏளன எண எனனிரிஎ நொசறார உளர ஏ 
வான எடடா | எரி எரர்‌ டே 
உப்பதி 


க 88 விகி: என. எள்‌ டான; 
ராண எ எனின்‌ | ம்‌ ளரனண்‌ விகாரி; எர 
ப்பத்‌ பபப த்ட்ட்ப தை படப்பட பட்ட. 
4௭௭ எனி எ வ விர ரஜ ஐன்‌ ஏ ஏஏ, எனன ஏ 
ஏஎ ॥ 


பொருள்‌ :-- ஐயா! நீங்கள்‌ சொல்லுகிறபடி, மாறுபாடற்றதும்‌, 
அழிவற்றதுமான அறிவு, ஆத்ம ஒளி வடிவமே. அது தானாக விளங்‌ 
குகிறது. ஏனெனில்‌ தன்னுடைய விளக்கத்திற்கு அது எந்த ப்ரமா 
ணங்களையும்‌ எதிர்பாராதது. ஆத்மாவைத்‌ தவிர மற்ற எல்லாம்‌ 
அறிவற்ற ஐஜடங்கள்‌. அவை பலவற்றின்‌ தொகுதியாயிருப்பதால்‌ 
பிறர்பொருட்டாகவே இருப்பவை. அவை, இன்பதுன்ப மயக்க வடிவ 
மான சித்தவ்ருத்தி அறிவால்‌ விளங்குகின்றன. ஆகையாலேயே 
அவை பிறர்‌ பொருட்டாயுள்ளன. அந்த ஜடப்பொருள்களின்‌ 
இருப்பும்‌ சித்தவ்ருத்தி அறிவாலேயே ஸித்திக்கிறது. வேறுவகை 
யில்‌, அவை தாமாகவே இருப்புக்‌ கொண்டவையல்ல. ஆகையால்‌ 
அந்தப்‌ பொருள்கள்‌ உண்மையில்‌ இல்லா தவைகளே. 


உலகில்‌ .பழுதையில்‌ தோன்றும்‌ பாம்புக்கும்‌, பாலையில்‌ 
தோன்றும்‌ நீருக்கும்‌, அவற்றை அறியும்‌ அறிவைத்தவிர, வேறு 
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இருப்பு, காணப்படவில்லை. ஆகையால்‌ அவை உண்மையாக இருப்‌ 
பற்றவை ? என்று ஏற்றுக்கொள்ளுகிறோம்‌. அதுபோலவே கனவி 
லும்‌ நனவிலும்‌ தோன்றும்‌ த்வைதப்‌ பொருள்களுக்கும்‌, அவைகளை 
அறியும்‌ அறிவைத்‌ தவிர, வேறு இருப்பு இல்லை என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்வது : ஏற்றது. அவை உண்மையான இருப்பு அற்றவை. 
ஓயா! அவ்விதமே, ஆத்ம ஒளி இடைவிடாமல்‌ விளங்குவ தனாலும்‌, 
மாறிமாறி வரும்‌ எல்லாச்‌ சித்தவ்ருத்திகளிலும்‌ தான்‌ மாருமல்‌ 
விளங்குவதாலும்‌, அழிவற்றதாகவும்‌, மாறுபாடற்றதாகவும்‌, இரண்‌ 
டற்றதாகவும்‌ இருக்கிறது. அந்த நிலையான அறிவில்‌ விஷய வடி 
வம்‌ கொண்ட சித்தவ்ருத்திகள்‌ தோன்றி மறைகின்‌ றன. 


கனவில்‌, நீலம்‌, மஞ்சள்‌ முதலிய பற்பலபொருள்களின்‌ வடிவ 
மாய்த்தோன்றும்‌ சித்த வ்ருத்திகள்‌, அவற்றை அறியும்‌ அறிவு, நிலை 
யாய்‌ இருக்க, அதில்‌ தோன்றி மறைகின்‌ றன. ஆகையால்‌ அவை 
கள்‌ உண்மையில்‌ இல்லை என்று நாம்‌ சொல்லுகிடறாம்‌. இவ்விதமே 
நனவில்‌ காணப்படும்‌, நீலம்‌ மஞ்சள்‌ முதலிய பற்பல பொருள்‌ வடிவ 


அதில்‌ தோன்றி மறைகின்றன. ஆகையால்‌ இவைகளும்‌ உண்மை 
யில்‌ இருப்பற்றவையாய்‌ இருத்தல்வேண்டும்‌. இந்த நிலையான 
அதிவை அறிவதற்கு மற்றொரு அறிவு இல்லாததால்‌, இதைத்‌ 
தன்னாலோ, மற்றொன்றினஞலோ, விடவோ எடுத்துக்‌ கொள்ளவோ 
இயலாது. வேறு ஒரு பொருள்‌ இல்லாததால்‌, இந்த அறிவுவடி 
வாகியுள்ள ஆத்மாவாகிய நாவன்‌ நிறைந்தவனாவேன்‌. 
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குரு மாணவனின்‌ உரையைக்‌ ஏற்றுக்கொள்கிருர்‌ :..... 
ஸிவ மு ஏனா ஈரி: ஏடு எர: வனர எட 
ஜா னா கோ ஈவன்‌ எ ளாம்‌ எனி எடை ரர்‌ எனனை உ:0- 
ரன்‌ சோளா ஏனிஈனிர8 ப 


பொருள்‌ :-- நீ சொல்வது உண்மையே. எந்த அவித்‌ 
யையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டு, நினைவு, கனவு வடிவமான ஸம்‌ 
ஸாரம்‌. தோன்றுகின்றதோ, அந்த அவித்யையை வித்யை தான்‌ 
போக்கும்‌. அந்த ஆத்மவித்யையை நீ அடைந்து பயமில்லாத 
மமோக்ஷநிலையை அடைந்துள்ளாய்‌ ; இதற்குப்‌ பிறகு நனவினாலும்‌ 
கனவினாலும்‌ உண்டாகும்‌ துன்பங்களை அனுபவிக்கமாட்டாய்‌ ; பிறவிப்‌ 
பிணியிலிருந்து விடுதலை அடைந்தவனாவாய்‌, 


அடிக்கடி விசாரணை செய்து அறிதல்‌ என்னும்‌ பகுதி-38. 14 
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பப்ப 
பொருள்‌ :-- மாணவன்‌ குருவின்‌ சொல்லை ஆமென்று ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு உள்ள டங்கினான்‌ . 


இரண்டாம்‌ பீகாணம்‌ முடியும்‌. 


ஏஏ ஏண்ணாஎகார்‌ ஏரி | 
அடிக்கடி விசாரணைசெய்து அறிதல்‌ என்னும்‌ மூன்றாம்‌ பகுதி. 


இரண்டாம்‌ பகுதியில்‌, “தன்‌ ஸ்வரூபத்தை உறுதியாக அறிந்‌ 
துள்ளவனுக்கு முறையாக மேற்கொள்ளவேண்டிய செயலொன்று 
மில்லை?” என்பது விளக்கப்பட்டது. அவ்வாறு அறிவு பெற்ற 
சில பெரியோர்களுக்கும்‌, உலகப்பொருளைப்பற்றிய வாஸனையின்‌ 
காரணத்தால்‌, அசையாத தீபம்‌ போன்று உண்மையறிவு நிலை 
பெற்றதாக இராமல்‌ போய்விடும்‌, அவர்களுரை.ய மெய்யறிவை 
நிலைபெறச்செய்யும்‌ பொருட்டு, சில சிந்தனைச்செயல்களை, மேற்‌ 
கொள்ளவேண்டுமென்று இத்த மூன்றாம்‌ பகுதியில்‌ பகவத்பாதர்‌ வலி 
யுறுத்துகிறார்‌. 
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ஐரஏரர்‌ ஏரனரார ரவர்‌. அரி ஈர 
ப்ப படலை ப்பட்ட்டுபப் கை 4 பட்ட ட்டை 
எண்ட சரிக்‌ கிர கானின்‌ எ ஈன்என்‌ ப 

பொருள்‌ :..... தான்‌ செய்த புண்ய பாபங்களைப்‌ போக்கிப்‌ 
புதியவையான புண்ய பாபங்களைச்‌ செய்யாமல்‌ இருக்கவிரும்பும்‌, 
மோக்ஷவிருப்பம்‌ கொண்டவர்களுக்கு அடிக்கடி விசாரித்து அறிதல்‌”* 
என்ற இந்த உபதேசம்‌ அளிக்கப்படுகிறது. விருப்பு வெறுப்பு 
முதலிய மாசுகள்‌ அவித்யையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டவை ; 
அவைகள்‌, மனம்‌ மொழி மெய்‌ இவற்றின்‌ செயல்களுக்குக்‌ காரணம்‌. 
இவ்வாறு செயல்களைப்‌ புரிவதால்‌, விரும்பும்‌ பயன்‌, விரும்பாத பயன்‌, 
இரண்டும்‌ கலந்த பயன்‌ ஆகியவற்றைத்‌ தரும்‌ கர்மங்கள்‌ மேலும்‌ 
மேலும்‌ குவிக்கப்படுகின்றன. அவைகளிலிருந்து விடுதலை பெறு 
வதற்காக இது உபதேசிக்கப்படுகிறது, 
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வள 12:௭4, ௭ 3) எர எ: 210] அனி: 4 15 
எனக: எனி ச்ர்ள்னாஏ. என ஏரோ ணா என்சிசி 
ஊளை - நகரின்‌ 8௭ ளிளா்க எள. எரா எ. ௫௫: 
விக்க | ஈரா ஏனட எள எட ஏட்டிக ஏர: ப 


பொருள்‌ :-- ௬வை, ஒளி, ஊறு, ஓசை; நாற்றம்‌ ஆகிய 
பொருள்கள்‌, மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி ஆகிய பொறிகளின்‌ 
மூலம்‌ ஆத்மாவால்‌ உணரப்படுகின்றன. அவை உணரப்படுபவை 
யாதலால்‌, அவற்றிற்குத்தம்மையோ, தமக்கு வேறுபட்டவைகளையோ 
அறியும்‌ திறமை இல்லை. ஐம்பூதங்களின்‌ காரியங்களாகிய மண்‌ 
ணுருண்டை முதலியவைகள்‌ எவ்வாறு அறிவற்றவையோ, அவ்‌ 
வாறே, ஐம்பூதங்களின்‌ காரியங்களாகிய, சுவை, யொளி முதலிய 
பொருள்களும்‌, மெய்‌, வாய்‌ முதலிய பொறிகளும்‌ அறிவற்றவை 
களே. காது, கண்‌ முதலியவற்றின்‌ மூலமாகவே ஓசை, ஒளி முதலி 
யவை உணரப்படுகின்றன. எவன்‌ அப்பொறதிகளின்‌ மூலம்‌ அப்‌ 
பொருள்களை உணர்கிறாகினோ அவன்‌, பொறி, பொருள்‌ ஆகிய 
இவற்றின்‌ இனத்தைச்‌ சேர்ந்தவனல்லன்‌. ஏனெனில்‌ அவன்‌ 
அறிபவனாயிருக்கிருன்‌. அறிபவன்‌ அறியப்படும்‌ பொருளினும்‌ வேறு 
பட்டவனேயாவான்‌ . 


அந்த ஓசை முதலிய பொருள்கள்‌ ஒன்றோடொன்று கூடி 
யிருப்பதால்‌, பிறப்பு, வளர்ச்சி, மாறுதல்‌, தேய்வு, அழிவு, சேர்க்கை, 
பிரிவு, தோற்றம்‌, மறைவு, விகாரம்‌, விகாரி, நிலம்‌, விதை முதலிய 
பல இயல்புகளுடன்‌ பொருந்தி உள்ளன. பொதுவாக அவைகள்‌ 
இன்பம்‌, துன்பம்‌, மயக்கம்‌ முதலியவற்றை உண்டாக்குவதற்குக்‌ 
காரணமாயிருக்கின்றன. அப்பொருள்களை அறிவதனாலேயே, அறி 
யும்‌ ஸாக்ஷி, அந்த சப்தம்‌ முதலிய எல்லாப்‌ பொருள்களினும்‌ வேறு 


பட்டவன்‌; தூயவன்‌. 
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௭௭ ளா: சாகரி மின எடி ௭ எ௭்‌ ஈண்‌ ॥ 
பொருள்‌ :-- அறியப்படும்‌ ஓசை முதலியவற்றால்‌ துன்பத்தை 


அடையும்‌ விவேகி, பின்‌ வருமாறு அடிக்கடி விசாரித்து அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌, 
115 
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அடிக்கடி விசாரனை செய்து அறிதல்‌ என்னும்‌ பகுதி-38. 75 


ளர்‌ எர்கரிர்‌ கள்‌ எனல்‌ எரரஎள்‌ எரர்‌ என்டர்‌ எடிரன்‌ எகரி: 
தன வக்‌ சொ என்கி எர்டள ச எ ஏவி ம்ம்‌ 
ஏர | 

ஏ எர (க கணு மட ணை ப்ச்‌, 8 | 
ஏரிற்ரகள்‌ 8 என்‌ ளானனிஎ எர்டள: எ ஏஸி எர௭ ஏவி எட்டாக 
எ ௭ ௫ ௭௭ 19]: ஏகு கழுக$ 818 ப 


.. மஏுஏ எர்சோளனிஎ எர வின்னா ஏரகக்ளாட னக 
ஏஏ எரி: நன்ன இ எரண்ணடிரி எள்ள 
எ கார எசா எ ககர அளன(ஈ 184 எ 
1211011102 

எனா ஊ-ானஎ எ நர 
னா எ ௭௭ கர்ஈ என்‌: எணர்‌ ப்‌ ப 


பதத கப பப்‌ ட்டன பட்டபா த ப்பு பப்ப 0 
கச்‌ ஏன ஈசி ளானனக 9௭ எ குர ஈரி எளி 


[8௭௭ । 
ஷ்‌ ச ண. ஷ்‌ 
பயப்பட்டு ப்பை ட்ப ப பப்‌ பட்டப்‌ 00 
ஏளானனகன ௭8 வட எல எளி நின “ ளக. 
ஏகஏர்‌ எனாகார்‌ னள 8807 818 ௭94: 
பொருள்‌: சப்தம்‌, ஸாமான்ய ஒலி உருவாய்‌ மட்டுமிருந்தாலும்‌, 
அல்லது சிறப்பியல்புகளுடன்‌ கூடிய ஷட்ஜம்‌ முதலிய இனிய இசை 
வடிவமாகவோ, விரும்பத்தக்க, புகழ்மொழி வடிவமாகவோ, வெறுக்கத்‌ 
தக்க பொய்‌, பயமுறுத்தல்‌, அவமதித்தல்‌, அதட்டுதல்‌ முதலிய வசன 
வடிவமாகவோ இருந்தாலும்‌, அது என்னைத்தொடாது. ஏனெனில்‌ 
நான்‌ அறிவு வடிவன்‌; ஒரு பொருளுடனும்‌ ஒட்டாதவன்‌; மாறுபாடில்‌ 
லாதவன்‌; செயலற்றவன்‌; அழிவற்றவன்‌; பயமற்றவன்‌; மிகவும்‌ 
நுண்மையை உடையவன்‌; விஷயமாகாதவன்‌. நான்‌ எப்பொருளுட. 
னும்‌ ஒட்டாமையாலேயே எந்த ஓசையும்‌ என்னைத்‌ தொடாது. ஓசை 
யின்‌ காரணமாக வரும்‌ குறைவோ ஏற்றமோ எனக்கு ஏற்படாது. 
ஆகையால்‌, புகழ்‌, இகழ்‌, விருப்பம்‌, வெறுப்பு முதவியவற்‌ 
றின்‌ வடிவமான ஓசை என்னை என்ன செய்யமுடியும்‌? பகுத்தறிவில்‌ 
லாத எவன்‌ சப்த தர்மங்களைத்‌ தன்னில்‌ ஏற்றிப்‌ பார்க்கிரானோ, 
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அவனுக்கு விருப்பமான ஓசை ஏற்றத்தையும்‌, வெறுப்பான சொல்‌ 
தாழ்வையும்‌ உண்டுபண்ணும்‌. ஏனெனில்‌ அவண்‌ பகுத்தறிவற்ற 
வன்‌. பகுத்தறிவுள்ள என்னிடம்‌ எவ்வகை மொழியும்‌, மயிர்க்காலின்‌ 
முனையளவுகூட எந்த மாறுதலையும்‌ விளைவிக்க இயலாது. 


அவ்விதமே ஸ்பர்சமானது, ஸாமான்ய வடிவமாகவோ அல்‌ 
லது குளிர்‌, வெப்பம்‌, மென்மை, வன்மை, காய்ச்சல்‌, வயிற்றுவலி 
முதலிய விரும்பத்தக்கனவும்‌, வெறுக்கத்தக்கவையுமர்கிய சிறப்பியல்பு 
களுடன்‌ கூடியதாகவோ இருத்தல்‌ கூடும்‌. எல்லாவகையான. ஸ்பர்‌ 
சங்களும்‌ தாற்காலிகமான வெளிக்காரணங்களால்‌ ஏற்பட்டு உடலு 
டன்‌ கலந்தே இருக்கின்றன. கையால்‌ குத்துவதால்‌ ஆகாசத்திற்கு 
எவ்வாறு எந்த வகையான மாறுதலும்‌ ஏற்படாதோ, அவ்வாறு 
எனக்கு ஸ்பர்சங்களால்‌ எந்த வகையான மாறுதலோ, ஏற்றமோ, 
தாழ்வோ உண்டாகாது. ஏனெனில்‌ நான்‌ ஸ்பர்ச குணமற்றவன்‌. 


அவ்வாறே ரூபமும்‌, ஸாமான்ய வடிவமாகவோ, அல்லது 
அழகிய பெண்‌, பொருள்‌ முதலிய விரும்பத்தக்க வடிவாகவோ, 
வெறுக்கத்தக்க வடிவாகவோ, சிறப்பியல்புகளுடன்‌ கூடியதாக இருத்‌ 
தல்கூடும்‌. நான்‌ ரூபமற்றவனாகையால்‌, எனக்கு எவ்வித ரூபத்‌ 
தாலும்‌ உயர்வோ தாழ்வோ ஏற்படாது. 


அவ்விதமே சுவையும்‌ ஸாமான்ய வடிவமாகவோ, அல்லது 
இனிப்பு, புளிப்பு, உவர்ப்பு, துவர்ப்பு, கசப்பு, கார்ப்பு முதலிய விரும்பத்‌ 
தக்கனவும்‌ வெறுக்கத்தக்கனவும்‌ ஆகிய சிறப்பியல்புகளுடன்‌ கூடியோ 
இருத்தல்‌ கூடும்‌. மயக்கமடைந்த புத்திகொண்டவர்கள்‌ அவற்றில்‌ 
பற்றுக்கொள்வர்‌. அவற்றால்‌ எந்த வகையான ஏற்றமோ தாழ்வோ 
எனக்கு இல்லை. ஏனெனில்‌ நான்‌ சுவை என்ற குணமற்றவன்‌, 


அவ்வாறே நாற்றமும்‌, ஸாமான்ய வடிவமாகவோ, அல்லது 
மலர்‌ சந்தனம்‌ முதலிய விரும்பத்தக்கனவும்‌, வெறுக்கத்தக்கனவுமாகிய 
சிறப்பியல்புகளுடன்‌ கூடியோ இருத்தல்‌ கூடும்‌. எந்த வகையான 
மணத்துடனும்‌ தொடர்பற்ற எனக்கு அந்த மணத்தால்‌ உயர்வும்‌ 
தாழ்வும்‌ ஏற்படா. இவ்வாருக அடிக்கடி விசாரித்து நன்கு அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. வேதமும்‌, “ஓசையற்றது, ஊறுகளற்றது, ரூபமற்றது, 
சுவையற்றது, மணமற்றது. அழிவற்றது, தேய்வற்றது'!' என்று 
ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை எடுத்துக்காட்டுகிறது. 
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ஷ 


விளா: என்க - 4-ம்‌ ஏ. ஏணினாோர்னா டு. 888- 


அடிக்கடி விசாரனை செய்து அநிதல்‌ என்னும்‌ பகுதி.3. ர்க 


ஏ ஏச்ோகு டர ஈ௭்‌ ஏ இக்‌ ௭ எ கர ௭௭: ள்‌ கோளின்‌ 
கடட த தகட்ட பபப ்ப்ட்ட்ட்ட இட்ட்ட்ட்ட 
கேக்கக்‌ ஏஏ ஏை$ ஐ: | ஏல ஏர ஏறு -- ஏ. 
கம்‌ ஏனடிகாட16 கட்‌: | 


சள ஜர்‌ சோன்‌ ஏரார்‌ ஏடும்‌ எடிபன(ு 4 ஏஷ்லில்‌ 
பத்த ப்ப அப்ப பபப ப்பட்ட து ட பப 
இரிளார்‌ எ ட்ட ௭ பு ஏவி ரோடை எள 
ர எடு எண்‌ கூ ஏரி “94 கரக்‌ ஈர8:” “ஏ கள்ரா ளன 
கிளா??? “ஏ எனு”? ஏக்‌. இக. ஏ?! 
உரா16 அண]: எள எனபவ ஈர 8 ட ராண 
ஏசா ஊனா எ எளி சவர்‌. ன: 
எள்ளின்‌ எ ப 

பொருள்‌ :-- மேலும்‌, வெளியில்‌ எந்த சப்தம்‌ முதலியவற்றை 
யுடைய ஐந்து பூதங்களிருக்கின்‌றனவோ, அவைகளே உடல்‌ வடிவா 
கவும்‌, அவற்றை அறியும்‌ கண்‌ காது முதலிய பொறிகள்‌ வடிவாகவும்‌, 
மனம்‌ புத்தி ஆகிய அந்தக்கரண த்தின்‌ இருவடிவாகவும்‌, அதனால்‌ அறி 
பும்‌ பொருள்‌ வடிவங்களாகவும்‌ அமைந்திருக்கின்றன. எப்படியெனில்‌ 
இவைகளெல்லாம்‌ பலவின்‌ தொகுதிகளாகவும்‌, ஒன்றுடன்‌ ஒன்று 
தொடர்பு கொண்டவைகளாயும்‌ எல்லாச்‌ செயல்களிலும்‌ அமைந்து 


இருக்கின்‌ றன. இவைகளிலிருந்து வேறுபட்ட, விகாரமில்லாத 
எனக்கு இவற்றுடன்‌ யாதொரு தொடர்புமில்லை. இவ்வாரான 
எனக்குப்‌ பகைவரோ, நண்பரோ, இரண்டுமற்றவரோ இல்லை, 


ஒருவன்‌ அறியாமையால்‌ பற்றினை யடைந்து, எனக்கு நன்மை 
யையோ தீமையையோ செய்து, அச்செயலின்‌ பயனை நான்‌ அனுப 
விக்கவேண்டும்‌ என்று நிாத்துச்‌ செயலாற்றினால்‌, அவனுடைய 
அச்செயல்‌ வீணேயாகும்‌. ஏனெனில்‌ அவனுடைய எந்தச்‌ செய 
லுக்கும்‌ நான்‌ விஷயமாகமாட்டேன்‌. இத்த ஆத்மா பொறிகளுக்கு 
அப்பாற்பட்டது மனத்திற்கு அப்பாற்பட்டது என்று ஸ்ம்ருதி 
கூறுகிறுது. 


அவ்விதமே நான்‌ எதற்கும்‌ விஷயமாகாததால்‌ ஐம்பூதங்களும்‌ 
என்னிடம்‌ எந்த மாறுதலையும்‌ விளைவித்தல்முடியாது. “ஆத்மாவை 
வெட்டமுடியாது பொசுக்கமுடியாது?? என்று ஸ்ம்ருதி கூறுகிறது. 
என்னுடைய அன்பர்களும்‌, பகைவர்களும்‌ என்‌ உடல்‌ தொகுதியை 
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கதானென்றெண்ணி நற்செயலையும்‌, தீச்செயலையும்‌ செய்து அதனால்‌ 
புண்ய பாபங்களை அடைகிறார்கள்‌. அப்புண்ய பாபங்களின்‌ பயன்‌ 
அந்த அறியாதவர்களையே சேரும்‌. அவர்களின்‌ செயலால்‌, மூப்பு, 
மரணம்‌, பயம்‌ இவையற்ற எனக்கு யாதொன்றும்‌ ஏற்படாது, 


“இதந்த ஆத்மாவுக்குச்‌ செயலாலோ செயலின்மையாலோ 
தாபம்‌ ஏற்படாது ?? 


“இந்த ஆத்மா செயலால்‌ ஏற்றத்தையோ தாழ்வையோ 
அடைவதில்லை ?* 

“* ஆதிமா உள்ளும்‌ வெளியும்‌ நிறைந்தது ; பிறப்பற்றது?? 

“ஆத்மா உலகத்துன்பங்களுக்கு அப்பாற்பட்டது?” என்‌ 
றெல்லாம்‌ வேதங்களும்‌ ஸ்ம்ருதிகளும்‌ கூறுகின்றன. 

*“ஆத்மாவினும்‌ வேறான பொருள்கள்‌ உண்மையில்‌ இல்லை. 
அவற்றால்‌ உண்மையாக இருக்கும்‌ எனக்கு யாதொன்றும்‌ ஏற்படாது”? 
என்ற அடிப்படையான காரணத்தை எப்போதும்‌ நன்கறிதல்வேண் 
டும்‌. த்வைதப்‌ பொருள்கள்‌ உண்மையில்‌ இருப்பற்றவை; ஆகையால்‌ 
ஆத்மா இரண்டற்றது என்று எந்த உபநிஷத்‌ வாக்யர்கள்‌ கூறுகின்‌ 
றனவோ, அந்த எல்லா வாக்யங்களையும்‌ விரிவாக நன்கு ஆராய்ந்‌ 
தறிதல்‌ வேண்டும்‌ ; ஆராய்ந்தறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
மூன்றாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முடியும்‌. 

வசனப்பகுதி முற்றுப்பெற்றது. 


௨. 
ஸ்ரீமத்‌ சங்கரபகவத்பாதரவர்கள்‌ அருளிய 
உபதேசஸாஹஸ்ரீ 
செய்யுள்‌ பகுதி. 
ஏக ॥ ₹ ॥ 
முன்னுரைப்பகுதி ்‌ 
ஸ்ரீபகவத்பாதர்‌ வேதாந்தப்‌ பொருளை வைடு. வடிவான 
நூலில்‌ சுருக்கமாக முன்பு உபதேசித்தார்‌. அப்பெரியோர்‌, தாம்‌ 
வசன நூலில்‌ கூறிய பொருளையே செய்யுள்‌ நூலில்‌ மிகவிரிவாக 
விளக்க விரும்பி இந்நூலை இயற்றத்தொடங்கினார்‌. முதலில்‌ தாம்‌ 
இயற்றும்‌ நூலில்‌ கூறப்படும்‌ பரதத்வத்தை வணங்குதல்‌ மூலமாக 
மங்கல வாழ்த்துக்‌ கூறுகிறார்‌. 
ம்‌ 
தை ப (பதக்க 
ஏ 9 ஏஏ பிஏ | 
டி ன்‌ 
ஏர என்ர ஏனம்‌ எனி எர எட 


பொருள்‌ ;-- எந்தப்‌ பரம்‌ பொருள்‌, அறிவே வடிவாக 
உள்ளதோ, எங்கும்‌ நிறைந்துள்ளதோ, எல்லாமுமாக உள்ளதே, 
எல்லா உயிர்களின்‌ புத்தியாகிய குஹையில்‌ ஸாக்ஷியாக விளங்கு 
கிறதோ, எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டதோ, எல்லா 
வற்றையும்‌ அறிந்ததாய்‌ உள்ளதோ, அந்தப்பரம்‌ பொருளுக்கு 
வணக்கம்‌. 

விளக்கம்‌ :-- பரம்பொருள்‌, நல்லறிவுள்ள மக்களைப்போல 
தன்னிடமுள்ள அறிவால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிகின்றது.”” என்பது 
இங்கே கருத்தன்று, அதுவே அறிவு வடிவாக உள்ளது. அது 
சூரியன்‌ போல்‌ ஸந்நிதி மாத்திரத்தினலேயே எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களையும்‌ விளக்குகிறது என்ற கருத்தைக்காட்ட “அர! என்று 
கூறப்பட்டது. இதே காரணத்தால்தான்‌ அப்பொருள்‌ ன தட்டாட்ட தது 
என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 

அம்மெய்ப்பொருள்‌, அணுவின்‌ அளவின தாகவோ, அல்லது 
உடலின்‌ அளவின தாகவோ இல்லை. அது எல்லையற்றதாய்‌ எங்கு 
முள்ளது என்ற கருத்து “ூஜ'' என்ற சொல்லால்‌ விளக்கப்‌ 
படுகிறது. ்‌ 

எங்குமூள்ளது என்றால்‌, எங்கும்‌ என்ற இடம்‌ வேறு, உள்ளது 
என்ற பொருள்‌ வேறு, எனவே பரம்பொருளுக்குப்‌ பிறபொருளால்‌ 
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அளவிடப்படும்‌ தன்மை வந்துவிடும்‌ என்ற கருத்தை நீக்குவதற்கு 
9 '” என்ற அடைமொழி கூறப்பட்டுள்ளது. இந்த எல்லாமுமாய்‌ 
அப்பரம்பொருள்‌ விளங்குகிறது என்பது கருத்து. அது எல்லா 
வற்றிற்கும்‌ முதற்காரணமாக இருப்பதால்‌ எல்லாமுமாகவே 
உள்ளது. முதற்காரணமும்‌ கார்யமும்‌ வேறல்ல. 

அப்பரம்‌ பொருள்‌ ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறன்று என்பதை 
ம ட்ட பேட ்‌” என்ற டுதாடர்‌ குறிக்கும்‌. 6 உலகினை உண்டாக்கி 
அதனுள்‌ தானே புகுந்தது '? என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. 

“பரம்பொருள்‌ எல்லா உயிர்களின்‌ புத்தியிலும்‌ இருக்குமானால்‌ 
அது மனத்தால்‌ அறியப்படும்‌ தன்மையைப்‌ பெறும்‌. அதுவே 
எல்லாமும்‌ என்றால்‌ பரம்பொருள்‌ உலக வடிவாக உள்ளது என்ற 
பொருளும்‌ ஏற்படும்‌ *? என்ற ஐயத்தை  ஒன்ரவிழ்‌ '! சான்ற 
தொடர்‌ போக்கும்‌, அவித்யை, அதன்‌ காரியங்கள்‌ ஆகிய எல்லாப்‌ 
பொருளுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டது என்பது அத்தொடரின்‌ பொருள்‌. 
ஆத்மாவைத்‌ தவிர ஏனைய பொருள்கள்‌ யாவும்‌ மாயையின்‌ பரிணாமங்‌ 
களே ஆகும்‌. அந்தக்கரணமும்‌ மாயையின்‌ காரியமே. அது தன்‌: 
விளக்கத்துக்குக்‌ காரணமான ஸாக்ஷியாகிய பரம்பொருளை, தான்‌ 
அறிவதற்குத்‌ திறமையுடையதன்று, ஏனெனில்‌ அதுவே பரம்பொரு 
ளால்‌ விளக்கமுறுகின்‌ றது. 

இங்கு, இந்த ச்லோகத்திற்கு. ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்று என்ற 
மஹா வாக்யப்‌ பொருளை, தாத்பர்யமாகக்‌ கூறுவது பொருந்தும்‌. அது 
இந்த நாலுக்கு விஷயம்‌. சைதன்யஸ்வரூபஸ்திதியே பயன்‌. அதை 
விரும்புகிறவன்‌ அதிகாரி, நாலுக்கும்‌, பொருளுக்கும்‌, விளக்குதலும்‌, 
விளக்கப்படுதலுமாகிய தொடர்பு உள்ளது. அதுவே ஸம்பந்தம்‌. 
இவ்வாறு அநுபந்த சதுஷ்டயம்‌, இங்குள்ளதென அறியலாம்‌. 


ஓஒ 


வேதங்களின்‌ முக்கியமான கருத்து, ப்ரஹ்மசைதன்யத்தை 
விளக்குவதே”? என்பதை விரிவாகக்கூற விரும்பிய பகவத்பாதர்‌, 
முதலில்‌ கர்மகாண்டத்திற்கும்‌, ஞானகாண்டத்திற்குமுள்ள முறை 
வைப்பினை க்கூறுகிறுர்‌ . 
யந்து த ப்பட்ட படட 
எனோறன்‌ ௭. 98: ஈர்‌ | 
பொருள்‌ ;--வேதம்‌, தன்‌ கர்மகாண்டத்தில்‌ கூறப்பட்டவை 
யும்‌, மனைவி, அக்னி முதலிய ஸாதனங்களைக்கொண்டு செய்யத்தக்க 
வையுமான எல்லா நற்செயல்களையும்‌, செய்து முடிக்கும்படி மக்களைப்‌ 
பணித்து, அவ்வாறு செய்து முடித்து ஸாதனசதுஷ்யங்களையும்‌ பெற்‌ 
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றுள்ள அதிகாரியான மனிதனுக்கு மோக்ஷத்திற்கு நேர்‌ ஸாதனமான 
ப்ரஹ்ம வித்யையைத்‌ தன்‌ ஞானகாண்டத்தின்‌ மூலம்‌ விளக்கத்‌ 
தொடங்குகிறது. 


விளக்கம்‌ :-₹6 கர்மங்கள்‌ மோக்ஷித்திற்கு நேர்‌ ஸாதனங்க 
ளாகா?; அவைகள்‌ பயன்‌ கருதிச்‌ செய்யப்படுமானால்‌ ஸ்வர்க்கம்‌ 
முதலிய அழியும்‌ பயன்களைத்‌ தரும்‌ ; பயன்‌ கருதாமல்‌ அவை செய்யப்‌ 
பட்டால்‌ மனத்தூய்மையை உண்டாக்கி அதன்‌ மூலம்‌ உண்மை 
யறிவுக்குக்‌ காரணமாகும்‌ *? என்ற கருத்துக்கள்‌ இங்கே குறிக்கப்படு 
கின்றன. இங்கு “ஏஏ? என்ற சொல்‌ “ஸாதனசதுஷ்டயங்களைப்‌ பெற்ற 
பிறகு” என்ற பொருளில்‌ வந்தது. ஸாதன சதுஷ்டயங்களாவன 
விவேகம்‌, வைராக்யம்‌, சமம்‌ தமம்‌ முதலிய அறுவகையான குணங்கள்‌, 
மோக்ஷ்மடையும்‌ விருப்பம்‌ என்பனவாகும்‌. *-ஒன்றாயுள்ள ஆத்ம 
அறிவே மோக்ஷத்திற்கு நெருங்கிய ஸாதனம்‌. அந்த அறிவு கர்மங்‌ 
கள்‌ முதலியவற்றின்‌ உதவியை எதிர்பார்ப்பதில்லை?” என்பது 
வேதங்களின்‌ கருத்து, 

க 

: உலகில்‌ செயல்கள்‌, செய்பவனுக்குப்‌ பயனை அளிக்கின்‌ றன. 
மோக்ஷம்‌ என்பதும்‌ ஒரு பயன்தான்‌. அதுவும்‌ கர்மாவினால்தான்‌ 
உண்டாகவேண்டும்‌. தத்வ அறிவால்‌ செய்யத்தகுந்தது ஒன்று 
மில்லை. ஆகையால்‌ மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌ ஞான பாகங்களை 
ஆராய்ந்து அறிய வேண்டியது இன்றியமையாதது இல்லை. அழியாத 
பயனைத்‌ தரும்‌ நற்செயல்களையே மக்கள்‌ செய்யவேண்டும்‌ '* என்று 
கூறுகின்‌ றவர்களுக்குப்‌ பதில்‌ கூறப்படுகிறது. 


களின்‌ கிள கோன்‌ எம்பி | 
ஏூ சாரர்‌ ஏஎ ஈர: 894 ஈச: ரக ப 


ஏஏிஎள்‌ ஈரானை கிள 94 | 
ஈஏ்‌ ஏரிகள்‌ ரோ 49 ப 


பொருள்‌ :--. வேதங்களில்‌ கூறப்படும்‌ பலவகையான கர்மங்‌ 
களும்‌, உடலின்‌ தொடர்பினை உண்டாக்குகின்றன. உடல்தொடர்‌ 
பால்‌ இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ கட்டாயமாக ஏற்படும்‌. பிறகு விருப்பும்‌ 
வெறுப்பும்‌ உண்டாகும்‌. பிறகு மனமொழி மெய்களால்‌ செயல்கள்‌ 
தோன்றும்‌. அச்செயல்களால்‌ தர்மமும்‌ அதர்மமும்‌ ஏற்படுகின்றன. 
அவற்றால்‌, அறிவற்றவனுக்கு மீண்டும்‌ உடல்தொடர்பு உண்டா 
கிறது. இவ்விதம்‌ பலகாலமாய்த்‌ தொடர்ந்துவரும்‌ பிறவித்துன்பம்‌, 
சக்ரம்போல்‌ சுழன்று சுழன்று வருகிறது. 

மல 
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்‌ ,விளக்கம்‌:-- இவ்வுலகில்‌ செய்யப்படும்‌ செயல்களின்‌ பயன்‌ 
அழிவுடன்‌ கூடியே உள்ளது. அதுபோலவே வேதங்களில்‌ கூறப்‌ 
படும்‌ செயல்களின்‌ பயனும்‌ அழிவுள்ளது என அறிதல்வேண்டும்‌. 
ஆகையால்‌ அழிவில்லாத மோக்ஷம்‌ எந்த நற்செயல்களின்‌ பயனு 
மாகாது. ்‌ 
5 

ஒருவன்‌ செய்த நற்செயல்களும்‌ தீச்செயல்களும்‌ பயனை 
அளித்து அழிந்தபிறகு, ஆத்மஸ்வரூபமாயுள்ள மோக்ஷம்‌ தானே 
ஏற்படும்‌. . எனவே மோக்ஷத்தின்‌ பொருட்டு எதற்காக ஞானத்தை 
அடையவேண்டுமெனின்‌ ? 


அனள்‌ ஈன ஏக்‌ ஏ 818 ஈன்‌ | 
எனு களா வெிர்ர்ளர்‌ ஏர ப 


பொருள்‌?--- பிறவித்துன்பத்திற்கு மூலகாரணம்‌ அறியாமை 
யாகும்‌. ஆகையால்‌ அந்த அறியாமையைப்‌ போக்கவேண்டியது 
இன்றியமையாதது. அதன்‌ பொருட்டு ப்ரஹ்மவித்யை தொடங்கப்‌ 
படுகிறது. இந்த ப்ரஹ்ம வித்யையால்‌ அறியாமை விலகிய பிறகு, 
கேவல ஆத்ம ஸ்வரூபநிலையான மோக்ஷம்‌ ஏற்படுகிறது. 

விள க்கம்‌:-- எல்லாச்செயல்களின்‌ பயன்களையும்‌ நுகர்ந்த 
பின்‌ மோக்ஷம்‌ தானாக ஏற்படும்‌ என்பது பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ 
அநியாமை இருக்கும்வரை மேலும்‌ மேலும்‌ மனிதன்‌ கர்மங்களைச்‌ 
செய்துகொண்டேயிருப்பான்‌. ஆகையால்‌, பிறவி ஒருபொழுதும்‌ 
தானாக ஓய்வுபெருது. பிறவிக்கு மூலகாரணமான அறியாமை அழிக்‌ 
கப்பட்டாலொழிய, கர்மங்களிலிருந்தோ, அவற்றின்‌ பயனாகிய பிறவி 
களிலிருந்தோ விடுதலை இல்லை. 

6 

கர்மங்கள்‌ அளவற்ற சக்திகளைக்கொண்டவை. அவற்ரறுலேயே 

மோக்ஷத்தை அடையலாமே. ப்ரஹ்மவித்யை எதற்கு ? என்றால்‌, 


இளைளாகன ஏ எ களிக்க | 
ளார்‌ * ஏஷீரளி ஸி ப 


பொருள்‌: பிறவிக்கு மூலகாரணமான அறியாமையைப்‌ 
போக்க, ப்ரஹ்ம வித்யைக்குத்தான்‌ திறமையுண்டு. கர்மங்களுக்கு : 
இல்லை. ஏனெனில்‌ கர்மங்கள்‌ அவித்யையாகிய அறியாமைக்கு 
விரோதிகளல்ல, அறியாமை என்பது) அறிவால்‌ விலகாத வரை 
யில்‌, அதனால்‌ உண்டாகும்‌ ஆசையும்‌, வெறுப்பும்‌ ஒருநாளும்‌ அழிய 


மாட்டா, 
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முன்னுரைப்பகுதி-॥. 

விளக்கம்‌:-- வித்யையே, தான்‌ ஒளிவடிவாய்‌ இருப்பதால்‌, 
இருள்வடிவான அறியாமையையும்‌, அதன்‌ கார்யங்களையும்‌ அழிக்கும்‌. 
கர்மங்களோ அறியாமையால்‌ தோன்றியவை. அவை ஒளிவடிவ 
மல்ல. அவை ஐடங்கள்‌. ஆகையால்‌ அவை அறியாமையைப்‌ 
போக்கா. இருள்‌, இருளை ஒருபோதும்‌ அழிக்காது. ஒளியே இருளை 
யழிக்கும்‌. *- கர்மாவால்‌ அம்ருதத்தன்மையை அடைகிறுர்கள்‌ ”” 


என்பவைபோன்ற வேதவாக்யங்களால்‌ ஸ்வர்க்கமாகிய ஆபேக்ஷிக 
அம்ருதத்வமே கூறப்படுகின்றது. அந்த வாக்யங்கள்‌' என்றுமழியாத 
மோக்ஷத்தைக்‌ கர்மங்களின்‌ பயனென்று கூறவில்லை, 
ட. ஆ 
ஆசையும்‌ வெறுப்பும்‌ அழியாவிட்டால்‌ என்ன கெடுதி நேநரும்‌? 
என்றால்‌, ்‌ ர 
எள்‌ கர்‌ எரிழுள்‌ எள்‌ | 
௮. 
௭௭ னள வள எளி ப 
பொருள்‌:-- ஆசையும்‌ வெறுப்பும்‌ விலகாதவரை, ஸம்ஸார 
தோஷங்களுக்குக்‌ காரணமான செயல்கள்‌ உறுதியாக உண்டாகும்‌. 
அறியாமை விலகாதவரையில்‌ அதனாலேற்படும்‌ ஸம்ஸாரம்‌ விலகவே 
விலகாது. ஆகையால்‌ மோக்ஷத்தை அடைய விரும்புகிறவனுக்கு 
- வேதாந்தங்களில்‌ ஆத்ம வித்யை ஒன்றுதான்‌ விதிக்கப்படுகிறது. 
8 
கர்மா தனியே மோக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாதல் வேண்டாம்‌. 
தத்வ அறிவுடன்‌ கூடியகர்மா மோக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாகட்டுமே 
என்ற கருத்து, கூறப்படுகிறது. 


௭௮ என்‌ ஸா ன்‌ கரன்‌ எிர8 எட । 
கொ ககர எள்‌ 16 € ஈஜிஈ ப 


பொருள்‌:-.. “மக்கள்‌ உயிருள்ளவரையும்‌ இன்றியமையாமல்‌ 
நித்ய கர்மங்களைச்செய்ய வேண்டும்‌ '? என்று வேதமும்‌, ஸ்ம்ருதியும்‌ 
கூறுகின்றன. ஆகையால்‌ கர்மங்கள்‌ வித்யைக்கு உதவிசெய்யும்‌ அங்‌ 
கங்களாயிருந்துகொண்டு மோக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாகும்‌. 


3 


விளக்கம்‌: வித்யை மோக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாயிருப்பினும்‌, 
அங்கங்கள்‌ குறைந்த வித்யை பயனைத்தராது; ஆகையால்‌ வித்யைக்கு 
அங்கமாகிய கர்மா அவச்யம்‌ செய்யப்படவேண்டும்‌. இவ்வாறு கூறு 
பவருக்கு ஸமுச்சயவாதிகள்‌ என்று பெயர்‌. 


ட்ப தேச ஸாஹஸ்ரீ 
9 
மேலும்‌ ஸமுச்சய வாதி கூறுகிறான்‌ . 
6 ச்ட்‌ லவ 
ஏன இனா வாகன்‌ ஏராள: | 
ட ஃ 6 
ரவி கான்‌ க்‌ ஐஜனிள்‌: ப 
பொருள்‌:-- மோக்ஷமடைய விரும்புகின்றவர்கள்‌ வித்யையை 
எவ்வாறு மேற்கொள்கிறார்களோ, அவ்வாறே கர்மங்களையும்‌ அவர்‌ 
கள்‌ மேற்கொள்ள வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ ஈசாவாஸ்யம்‌ என்ற உப 
நிஷத்‌, “வித்யை அவித்யை ஆகிய இரண்டையும்‌ சேர்த்துச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ ?? என்று விதிக்கின்‌ றது. - மேலும்‌ “: வேதம்‌ கூறிய 
கர்மாவைச்‌ செய்யாவிடின்‌ மனிதன்‌ கீழான நிலையை அடைவான்‌ £” 
என்று பெரியோர்‌ கூறுவர்‌. ஆதலால்‌ மோக்ஷ்மடைய விரும்புகிற 
வர்கள்‌ இன்றியமையாது. கர்மங்களைச்‌ செய்யவேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :... ௨ கர்மாவினால்‌ ஜீவர்கள்‌ பிறவியை யடைகின்ற 
னர்‌... மெய்யறிவால்‌ விடுதலை பெறுகின்றனர்‌. ஆகையால்‌ ஞானி 
களான துறவிகள்‌ செயல்களில்‌ ஈடுபடுவதில்லை ”” என்று கூறும்‌ 
ஸ்ம்ருதி வாக்கியத்திற்குப்‌ பதில்‌ கூறும்‌ முறையில்‌ ஸமுச்சயவாதி 
மேலேயுள்ளதைக்‌ கூறினான்‌ என்றறிக. 
10, 11. 
மெய்யறிவு தானாகவே அவச்யம்‌ பயனளிக்கும்‌. ஆகையால்‌ 
அது வேறு ஒன்றின்‌ உதவியையும்‌ எதிர்பாராமலேயே மோக்ஷத்தை, 
அளிக்கும்‌ என்ற கொள்கைக்கு ஸமுச்சயவாதி பதிலளிக்கிறான்‌ . 
இங்கு, 8. 9. 10. 11 ச்லோகங்கள்‌ பூர்வபக்ஷத்தை விளக்குகின்றன. 
எ எகர 1847 ௭௭8 (கவ்க6 ! 
[ல வி ல்‌ ்‌ 
னின்‌ விள அளி? ॥ 
ப, தண்டல்‌ 
ளா ஏகா னோ ஈன்‌ கவர்‌ | 
சிஸ்‌ ஒக்கரே ௭ ஒன்‌ ஈகை ॥ 
பொருள்‌ :--. “ப்ரஹ்ம வித்யை நிச்சயமான பயனுடன்‌ 
கூடியது; அது வேறொன்‌ நின்‌ உதவியையும்‌ எதிர்பார்ப்பதில்லை. 
என்று நீங்கள்‌ கூறுவது தவறு. அக்னிஷ்டோமம்‌ என்ற நற்செயல்‌ 
அவச்யம்‌ பயனை அளிப்பதாய்‌ இருந்தாலும்‌, அது உத்கிதுசஸ்த்ரம்‌”” 
முதலியவற்றின்‌ துணையை அபேகுஷிக்கின்‌ றது. அதுபோல ப்ரஹ்ம 
வித்யையும்‌ கர்மாவின்‌ உதவியை எதிர்பார்த்தே பயனளிக்கும்‌?” 
என்று சில ஸமுச்சயவாதிகள்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌. 
அது தவறு. கர்மங்கள்‌ மெய்யறிவுக்கு எதிரானவை; ஆகி 
யால்‌ அவை மெய்யறிவுக்கு உ.தவிபுரியமாட்டா. 
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விளக்கம்‌ :- “இங்கு எக ஈரஈகக:'' என்ற தொடர்‌ 
ஸித்தாந்தி கூறும்‌ வாக்யம்‌. இருள்‌ ஒருநாளும்‌ ஒளிக்கு உதவி 
புரியாது. அதுபோலவே கர்மாவும்‌ மெய்யறிவுக்குத்‌ துணைபுரியாது. 
என அதிக. 
12. 12. 
வித்யையும்‌, கர்மாவும்‌ எதிரிடையானவை என்பது விளக்கப்‌ 
படுகிறது. ்‌ 
ஓ ய பஷி 
இரா ஈரக்‌ 18 கள்‌ காஏ எர | 
ஈர்எகான ஏஎ (96 ஈகிரிளோ ॥ 
ம்‌ ச 6 
ஏம்‌ ஈார்‌ எட்‌ ஏ 8௫ ஈர்‌ எரர்‌ | 
ஏணசவிள எரா களின்‌ எர: | 
பொருள்‌ :-- ஜாதி முதலியவற்றில்‌ அபிமானம்‌ கொண்ட 
வனே கர்மாவைச்‌ செய்வதற்குத்‌ தகுதியுடையவன்‌. ப்ரஹ்ம 
அறிவோ, ஜாதி முதவிய குணங்களில்லாததும்‌, விகாரமற்றதுமாகிய 
ஆத்மாவைப்பற்றியதாக விளங்குகிறது. ஜாதி முதலியவற்றில்‌ அபி 
மானம்‌ கொள்ளாதவனே ப்ரஹ்ம வித்யைக்குத்தகுதி உடையவன்‌. 
ஆகையால்‌ கர்மா மெய்யறிவுக்கு எதிரானது. 


ர 


மேலும்‌, “நான்‌ கர்த்தாவல்லன்‌; போக்கா அல்லன்‌; மாறு 
பாடற்ற ஆத்மாவே. நான்‌ என்ற அறிவே மெய்யறிவு?” என்று 
வேதாந்தங்களில்‌ கூறப்படுகின்றது. . * நான்‌ ப்ராஹ்மணன்‌; நான்‌ 
கர்த்தா, எனக்கு இந்த நற்செயலின்‌ பயன்‌ ஏற்படும்‌; ஆகையால்‌ 
நான்‌ போக்தா ?? என்ற அபிமான எண்ணத்தை அடிப்படையாகக்‌ 
கொண்டே. கர்மங்கள்‌ நிகழும்‌. ஆகையால்‌ இவ்விரண்டும்‌ எதிரெதி 
ரானவைகளே. 
்‌ மேலும்‌, எவ்விதம்‌ பொருள்‌ இருக்கின்றதோ அவ்விதம்‌ அறிவு 
ஏற்படும்‌. அறிவு என்பது புருஷனுக்கு அதீனமன்று. விதிக்கப்படும்‌ 
கர்மாவோ செய்பவனின்‌ புத்திக்குக்‌ கட்டுப்பட்டது. கர்மாவைச்‌ 
செய்யலாம்‌. செய்யாமலும்‌ இருக்கலாம்‌. வேறுவிதமாகவும்‌ செய்ய 
லாம்‌. ஆனால்‌ குடத்தைக்‌ குடமாகத்தான்‌ அறியமுடியுமே தவிர 
ஆடையாக, மனிதனின்‌ விருப்பம்போல்‌ அறிதல்‌ முடியாது. ஆகை 
யாலும்‌ கர்மாவும்‌, மெய்ஞ்ஞானமும்‌ ஓன்றுசேரா. 
14 
மேலும்‌ இக்கருத்தே வலியுறுத்தப்படுகிறது. 
00 ப்பட்ட 0 இப்‌ இ ப்பப்பதி 
ம்‌ டத பல்லா லதல 
28 88 எனவ எ௭்‌ ஈம்‌ 8௭414 ॥ 
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பொருள்‌ :-- பாலைவனத்தில்‌ தோன்றும்‌, நீர்‌ என்ற எண்‌ 
ணத்தை இது வெறும்‌ மணல்‌ பூமி?” என்ற அறிவு போக்கி விடுவது 
போல, அறியாமையால்‌ ஏற்பட்ட, உடல்‌, பொறி முதலியவற்றின்‌ 
தோற்ற புத்தியை அழித்துவிட்டே மெய்யறிவு உண்டாகும்‌. இவ்‌ 
விதமிருக்கும்போது, மெய்யறிவுபெற்றவன்‌ எவ்வாறு உடல்‌, பொறி 
முதலிய ஸாதனங்களை உண்மையென்று எண்ணி, கர்மாவைச்‌ செய்ய 
முயல்வான்‌ ? 7 
15 
ம பட: சாத 
14: ஏரச்‌ ஏன்‌ எம்‌ எ ரிஎள । 
௨ 
என்‌ ர ஈர ஈர்‌ 4 ஏரஏனா ப 


பொருள்‌ :-- இவ்விதம்‌ கர்மங்களுக்கும்‌ மெய்யறிவிற்கும்‌ 
பொருந்தாமை இருப்பதால்‌, மெய்யறிவுடையவன்‌ கர்மாவை 
உண்மையறிவுடன்‌ சேர்த்து மேற்கொள்ளல்‌ முடியாது. ஆகையால்‌ 
மோக்ஷத்தை விரும்புபவன்‌ கர்மாவை இன்றியமையாது விடல்‌ 
வேண்டும்‌. 
16 


மெய்யறிவு, கர்மா, உடல்‌, பொறி முதலிய பொருள்களைப்‌ 
போக்கிவிடுமானால்‌, வேதத்தினது கர்மகாண்டம்‌ பயனற்றதாகவும்‌ 
ப்ரமாணமற்றதாகவும்‌ ஆகிவிடுமேஎன்று ஐயமுறல்‌ தகாது. மெய்‌ 
யறிவு ஏற்பட்டபிறகு அதுபயனற்றது ஆனாலும்‌, அது ஏற்படு 
வதற்கு முன்பு கர்மகாண்டம்‌ பயனும்‌ ப்ரமாணமும்‌ உள்ளது?” 
என்பது கூறப்படுகிறது. 


கிளர சேன்‌ ஈர்‌ எடு 
சாரிளார்‌ ஈர ஈன்‌ என்றி ப 


உடலில்‌ அபிமானம்‌ கொண்ட எல்லாமக்களுக்கும்‌, உடல்‌ 
பொறி முதலியவற்றில்‌, அறியாமையால்‌ நான்‌, எனது என்ற எண்‌ 
ணங்கள்‌ இருக்கின்றன. இந்த எண்ணங்கள்‌ அறியாமையால்‌ ஏற்‌ 
பட்டவை, இந்நிலையில்‌ மக்கள்‌ இருக்கும்வரை, கர்மகாண்டவிதிகள்‌ 
அவர்களுக்குப்‌ பயன்படுபவை. எனவே கா்மகாண்டம்‌ பயனின்‌ நி 
யும்‌ ப்ரமாணமின் றியும்‌ போகாது. 


17 
 ழஙப்ப டப்ப பப்பி 
எனி எர்‌ ளா எரி ப 
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பொருள்‌ :---இலஃ்தன்று, இஃதன்று”” என்று கூறும்‌ வேதத்‌ 
தால்‌, உடல்‌ முதலியவற்றை விலக்கிவிடின்‌, ஆத்மா ஒன்றே எஞ்சி 
யிருக்கும்‌, குணங்களற்ற ஆத்மாவை அறிவிப்பதற்காகவே வேதம்‌ 
இவ்வாறு ஃ“இஃதன்று இஃதன்று?” என்று கூறுகிறது. அதனால்‌ 
அவித்யை நீங்குகிறது. 
விளக்கம்‌ :-- மெய்யறிவுடையவனிடம்‌ அவித்யை இல்லை. 
அதனால்‌ உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ அபிமானமேற்படாது.. அபிமானம்‌ 
நீங்கியதால்‌ அதைக்காரணமாகக்‌ கொண்ட எல்லாச்செயல்களும்‌ 
விலகுகின்றன. ஆகையால்‌ அவனைப்பற்றியவரை கர்மகாண்டம்‌ 
பயன நீறதேயாகும்‌. 

16 

அவித்யை மெய்யறிவால்‌ விலக்கப்பட்டாலும்‌ மறுபடியும்‌ உண்‌ 
டாகலாம்‌. பழுதையில்‌ காணப்பட்ட பாம்பு ஒருசமயம்‌ பழுதை 
என்ற அறிவால்‌ விலக்கப்பட்டாலும்‌, மற்றொருசமய த்தில்‌ இது பாம்பு 
என்ற. மயக்கம்‌ ஏற்படலாம்‌. அதுபோல மெய்யறிவுடையவனும்‌ 
மறுபடியும்‌ தோன்றிய மயக்கத்தால்‌ கர்மங்களைச்செய்யும்‌ தகுதிபெறு 
வான்‌ எனில்‌, 


ரசா சா கள்‌ ஏ: ஏலி எர; 
ஏண்‌ ஈன்‌ ௭௫ ப 


பொருள்‌ :-- விசேஷங்களற்றதும்‌, தான்மட்டுமிருப்பதுமா 
கிய ப்ரத்யகாத்மாவில்‌, அவித்யை இல்லாததால்‌ மறுபடியும்‌ மயக்‌ 
கம்‌ ஏற்படாது. ப்ரமாணங்களால்‌ அழிந்துபோன அந்த அவித்யை 
எவ்வாறு மறுபடியும்‌ மயக்கத்தை உண்டுபண்ணும்‌ ? 


விளக்கம்‌ :-- மெய்யறிவு பெற்றவனிடம்‌ மறுபடியும்‌ மயக்கம்‌ 
ஏற்படலாம்‌ என்ருல்‌, அது தவறு. மயக்கம்‌ காரணமின்றி உண்டா 
காது. மயக்கத்தின்‌ காரணமாகிய எல்லா அவித்யைகளும்‌ மெய்யறி 
வால்‌ அழிந்து விட்டன. கயிற்றில்‌ மறுபடியும்‌ பாம்பு தோன்றுவ 
தேன்‌ ? எனில்‌, அங்கு ஸ்தூலாவித்யைதான்‌ விலகிற்று. மூலாவித்‌ 
யை விலகவில்லை. ஆகையால்‌ த்வைதப்பொருள்கள்‌ விலகாமலேயே 
உள்ளன. ஆகையால்‌ அங்கு மறுபடியும்‌ மயக்கம்‌ ஏற்படலாம்‌. 
அதற்குக்‌ காரணமாகிய மூலாவித்யை இருக்கிறது. ஆத்ம அறிவாகிய 
மெய்யறிவாலோ மூலாவித்யை முழுவதுமே அழிந்து போவதால்‌ 
மறுபடியும்‌ மயக்கம்‌ ஏற்படுவதற்குக்‌ காரணமில்லை. 

19 


எ ௫8 ஏர: எலி க ஏண்‌ எகர | 
எனின்‌ ஏ [4௭ எனா சானி ப 
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பொருள்‌ :-- நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்ற மெய்யறிவு ஏற்பட்ட 
பிறகு அவித்யை மறுபடியும்‌ உண்டாகாது. ஆகையால்‌ நான்‌ 
கர்த்தா, போக்தா என்ற எண்ணம்‌ எப்படி உண்டாகும்‌? மெய்‌ 
யுணர்ந்தவனிடம்‌, கர்மங்களைச்செய்யும்‌ தகுதியுள்ளவனுக்கு அவச்யம்‌ 
. இருக்கவேண்டிய யான்‌ செய்பவன்‌? அனுபவிப்பவன்‌. £” என்ற 
எண்ணங்கள்‌ முழுவதும்‌ மெய்யறிவால்‌ அழிந்துவிட்டன. ஆகையால்‌, 
ஆத்ம அறிவு மோக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாகும்‌ என்ற விஷயத்தில்‌, 
கர்மாவின்‌ துணையோ உ.பாஸனையின்‌ துணையோ அந்த ஆத்ம அறி 
வுக்கு வேண்டாம்‌, எனவே ஞான கர்ம ஸமுச்சயவாதம்‌ பொருத்த 
மற்றது. 
20, 203 
ஞான கர்மஸமுச்சயம்‌ பொருத்தமற்றது என்று யுக்தியால்‌ 
விளக்கப்பட்டது. இப்போது அதற்கு வேதங்களின்‌ சான்று கூறப்‌ 
படுகிறது. 
ஏர$ஏஏ ஈரி எச: அள ஏ (8 | 
வினி ணின்‌ என்ளர்‌ | 
ஏன்‌ ஏர்‌ எரா சாசர்‌ ஈர்‌ ரஜ: | 
பொருள்‌:-- தைத்திரீய உபநிஷத்தில்‌, ஸத்யம்‌ முதற்கொண்டு 
மானஸம்‌ முடிவான பல கர்மங்கள்‌ கூறப்பட்டு, பிறகு அவை எல்லா 
வற்றைக்காட்டிலும்‌ ஸந்யாஸம்‌ மேற்பட்டது '' என்று சொல்லப்பட்‌ 
டிருக்கிறது. துறவுடன்‌ கூடிய மெய்யறிவே மோக்ஷஸாதனம்‌ என்‌ 
பதையும்‌, அந்த மெய்யறிவுக்குக்‌ கர்மாவின்‌ துணை வேண்டியதில்லை 
என்பதையும்‌ இந்த வாக்யங்களால்‌ அறியலாம்‌. 
ப்ருஹதாரண்யக உபநிஷத்தில்‌, யாக்ஞவல்க்யர்‌, மைத்ரேயி 
யை நோக்கி, *“பணத்தினாலோ, அதனுதவிகொண்டு செய்யும்‌ கர்மா 
வினாலோ, பிறவியினின்றும்‌ விடுதலை பெறல்‌ முடியாது. ஆத்மாவை 
அறிய வேண்டும்‌. அதை அறிந்தால்‌ எல்லாமுமநியப்பட்ட தாகும்‌; '” 
என்று கூறியபின்‌ . பலவகையான  எடுத்துக்காட்டுகளினால்‌ ஆத்ம 
தத்வத்தை உபதேசித்தார்‌. முடிவில்‌ “பிறவியினின்றும்‌ விடுதலை பெற 
மெய்யறிவு ஒன்றே ஏற்ற கருவி:' என்று கூறுகிறார்‌. ஆகையால்‌ 
கர்மாவின்‌ துணையை வேண்டாத மெய்யநிவே மோக்ஷ்ஸாதனம்‌ 
என்பது விளங்கும்‌. எனவே மோக்ஷத்தை விரும்புவோர்‌ கர்மங்களை 
முற்றிலும்‌ துறக்கவேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :-- இங்கு ஒன்பதாம்‌ ச்லோகத்தில்‌ ஸமுச்சய 
வாதத்திற்குச்சான்ராக ஈசாவாஸ்ய உபநிஷத்தின்‌ வாக்யம்‌ காண்‌ 
பிக்கப்பட்டது. அதுபற்றிய ஸமாதானமாவது: ஈசாவாஸ்ய உப 
நிஷத்தில்‌ 6 வித்யை அவித்யை இவ்விரண்டையும்‌ சேர்த்துச்‌ செய்ய 
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வேண்டும்‌ '? என்று கூறப்பட்டுள்ளது. இங்கு வித்யை என்ற சொல்‌ 
லால்‌ மெய்யறிவு கூறப்படவில்லை. அதற்கு உபாஸனை என்பது 
பொருள்‌. :ப்ரஹ்மலோகத்தை அடைவதற்கு, உபாஸனையும்‌ கர்மா 
வும்‌ சேர்ந்து மேற்கொள்ளப்படவேண்டும்‌ £” என்று அந்த உப 
நிஷத்‌ கூறுகிறது. 

21, 22 


10, 11, ஆம்‌ ச்லோகங்களில்‌ கூறப்பட்டவற்றிற்கு புல்‌ 
னம்‌ ல பப்பு யது: 


என்னே வரி ப 
ஷ்‌ ய்து வடலி 6 
ஏகா 811161. கர ஏ வவ ௩௭0 | 
மப வ ப்பு இப்ப இட்டப்‌ இட்ட! 
பொருள்‌ :- *: அக்நிஷ்டோமம்‌, எவ்விதம்‌, உத்கீதசஸ்த்ரம்‌ 
முதலியவற்றின்‌ துணையை வேண்டுகிறதோ, அவ்விதமே ஆத்ம 
அறிவு மோக்ஷபலனை யளிக்கக்‌ கர்மாவின்‌ உதவியை எதிர்பார்க்‌ 
கிறது ?” என்று சவ றைய ல்‌ முன்பு கூறப்பட்டது. அதற்கு விடை 
கூ றப்படும்‌. 
அக்நிஷ்டோமம்‌ முதலிய செயல்கள்‌, பல்வொர்ன்கள்‌, மந்த்‌ 
ரங்கள்‌, தந்த்ரங்கள்‌, காரகங்கள்‌ ஆகியவற்றின்‌ துணைகொண்டு 
நடைபெறுகின்றன. துணைப்பொருள்களின்‌ ஏற்றத்தாழ்விற்கு ஏற்ற 
படி அவற்றின்‌ பயனிலும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு உண்டு. ஆத்ம அறிவோ 
அதற்கு நேரெதிரிடையானது. அது துணைப்‌ பொருள்களால்‌ ஏற்‌ 
படுவதில்லை. பொருள்‌ எப்படி யிருக்கிறதோ, அப்படியே ப்ரமாணங் 
களால்‌ விளங்கும்‌. மோக்ஷம்‌ என்பது ஒரேதன்மை கொண்டது. 
அதில்‌ ஏற்றத்தாழ்வு முதலியவை இல்லை. ஆகையால்‌ ஸமுச்சய 
வாதி கூறிய அக்நிஷ்டோம உ.தாஹரணம்‌ பொருத்தமற்றது. 
289 
தரா ககர எனகன ளாரு | 
ஏனா 08௭ ர இனர்‌ 1 
பொருள்‌ :-- உழுதல்‌ முதலிய செயல்கள்‌, அதிக விளைவை 
யுண்டுபண்ண எருவிடுதல்‌ முதலியவற்றின்‌ உதவியை எதிர்பார்க்கும்‌. 
அதுபோல அக்நிஷ்டோமம்‌ புதியஒரு பயனை உண்டாக்குவதால்‌, 
அப்பயனை அதிகமாக்க உபாஸனையின்‌ துணையை நாடும்‌. மெய்‌ 
யறிவோ, ஏற்றதாழ்வில்லாத ஒரே வடிவான மோக்ஷப்பயனை அளிப்‌ 
பதால்‌ அது வேறு எதன்‌ துணையை எதிர்பார்க்கும்‌? ஒன்றன்‌ துணை 
யும்‌ அதற்கு வேண்டாம்‌. 
12 
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அத்‌ 24 
வேதம்‌ கட்டளையிட்ட செயல்களைச்‌ செய்யாவிடில்‌: தவறு 
ஏற்படுமே எனில்‌, 
அரரஏஈரு ஏவிஏ ஏனா 9 | 
எஷோகர்ஏன்‌ டி எனல ப 
பொருள்‌ :-- எவனுக்கு :: நான்‌ இச்செயலைச்‌ செய்தேன்‌, 
இதன்‌ பயனை அனுபவிப்பேன்‌ ”* என்று அஹங்காரமிருக்கிறதோ 
அவனுக்கே, வேதம்‌ கூறியதைச்‌ செய்யாததால்‌ குற்றம்‌ ஏற்படும்‌. 
மெய்யறிவுடையோனுக்கு இவ்வித அஹங்காரம்‌ கிடையாது. பயனில்‌ 
ஆசையும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ யாதொரு குற்றமும்‌ அவனுக்கில்லை, 
25 


யவ ப்ப வ பய பட்ட்பட்த 
எனன ர எருவிரரகஉ ப | 
பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌, அறியாமையைப்‌ போக்குதற்கும்‌, 
பிறவிப்பிணிகளை நீக்குவதற்கும்‌ ஏற்றஸாதனமாகிய .ப்ரஹ்ம 
வித்யையை விதிக்க, வேதங்களின்‌ முடிவாகிய உபநிஷத்பாகம்‌ 
தொடங்கப்பட்டுள்ளது. 
டக்‌? க 
உபநிஷத்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருள்‌ விளக்கப்படுகிறது. 


முய தட்ட்து ப்ப க ட்பது 
எ்ராளளஏ ஏர: எனா னோ ப 


.... பொருள்‌ ;- உப, நி, என்ற உபஸர்க்கங்களுடன்‌, ஸத்‌ என்ற 
வினைப்பகுதியும்‌, க்விப்‌ என்ற விகுதியும்‌ சேர்ந்தமையால்‌ உபநிஷத்‌ 
என்ற சொல்‌ தோன்றியது. ௭4: என்ற வினைக்கு, தளரச்செய்‌ 
தல்‌, அடைதல்‌, அழித்தல்‌ என்ற மூன்றுபொருள்களுண்டு. உபநிஷத்‌ 
என்ற சொல்லுக்கு ப்ரஹ்மவித்யை என்பது பொருள்‌. மிகக்குறை 
வாகக்‌ கடவுளைப்‌ பற்றியறிந்தவர்களின்‌, பிறப்பு, பிணி, மூப்பு 
இவற்றைத்‌ தளரச்‌ செய்கிறது £” என்ற காரணத்தாலும்‌, “கடவுளை 
நன்கறிய விரும்பியவனை அக்கடவுளின்‌ பக்கத்தை அடைவிக்கிறது ?” 
என்ற காரணத்தாலும்‌, 4 மெய்யுணர்த்தவரின்‌ பிறவிப்பிணியை முழு 
தும்‌ அழித்துவிடுகிறது ?” என்ற காரணத்தாலும்‌ ப்ரஹ்ம வித்யைக்கு 
உபநிஷத்‌ என்ற பெயர்‌ வந்தது. இந்த வித்யையை விளக்குவதன்‌ 
பொருட்டு வேதத்தின்‌ பின்பகுதியான நூல்கள்‌ உள்ளன, ஆகை 
யால்‌ அந்த பாகங்க க்கும்‌ உபநிஷத்‌ என்று பெயர்‌ வந்தது. 
படு ॥ எ௭ ஈரம்‌ சரி ஈக ப 

முன்னுரைப்‌ பகுதி என்ற முதல்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


ஏ அரா ப ௩ ॥ 
ஆத்மாவல்லாதவற்றை விலக்கும்‌ பகுதி.£, 
பி 


மெய்ஞ்ஞானத்தை விளக்கும்‌ பொருட்டு வேதாந்தம்‌ தொடங்கு 
கிறது என்று கூறப்பட்டது. அது பொருந்தாது. எப்படியெனின்‌, 
மெய்யறிவே உண்டாகாது; ஆத்மா ஸம்ஸாரியாயுள்ளான்‌ என்பது 
கண்கூடாக விளங்குகிறது. அதற்கு விரோதமான முறையில்‌ நூற்றுக்‌ 
கணக்கான வாக்கியங்களாலும்‌ ஆத்மா ஸம்ஸாரதர்மமற்றவன்‌ 
என்ற மெய்யறிவை உண்டாக்குதல்‌ இயலாது. ப்ரத்யக்ஷம்‌ என்ற 
ப்ரமாணம்‌ ஆகமப்ரமாண த்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பலமுள்ளது. மேலும்‌, 
எப்படியோ ஒரு வகையில்‌ உண்டான வித்யை கண்கூடாக இருக்கும்‌ 
ஸம்ஸாரத்தை விலக்குமானால்‌, கண்கூடாக இருக்கும்‌ ஸம்ஸாரத்தின்‌ 
அனுபவம்‌ *: ஆத்மாவே ப்ரஹ்மம்‌”” என்று மெய்யறிவை ஏன்‌ 
விலக்குதல்‌ கூடாது ? என்ற வினாவிற்கு விடை கூறப்படுகிறது. 
ஈர ௭ரானாஈ 09418 அர | 
6 ஏடும்‌ எம்‌ வேனா எட்‌ ப 

பொருள்‌ :ஃ இது நான்‌ இல்லை ; இது நானில்லை ”? என்று 
பார்க்கப்படும்‌ பொருள்‌ யாவற்றையும்‌ விலக்கியபின்பு, ஒரு பொருள்‌ 
எஞ்சி நிற்கிறது. அது பாதிக்கப்படமுடியாமல்‌ உள்ளது. அதுவே 
ஆத்மதத்வம்‌. இது விலக்குபவனின்‌ வடிவமாக உள்ளது. விலக்கு 
வதற்கு ஸாக்ஷியாயுள்ளது. ஆகையால்‌ இது விலக்கப்படமுடியாதது. 
₹: இது நானில்லை, இது நானில்லை '” என்று காணப்படுபவற்றை 
விலக்கியபின்‌, விலக்கப்பட்ட பொருள்களுக்கு ஒளியை அளிக்கும்‌ 
“நான்‌, தன்னொளியுள்ளவன்‌ ; மாருதவன்‌ £ என்று நேராக ஆத்மா 
அனுபவிக்கப்படுகிறது. ஆகையால்‌ வித்யையாகிய ஆத்ம அதிவு 

உண்டாகாது என்பது தவறு, 
ல்‌ ம்‌ 
நான்‌ ஸம்ஸார என்ற அனுபவம்‌”? விலக்கப்படுவதால்‌ 
அது ப்ரமாணமன்று. அது மெய்யறிவை விலக்காது. எனவே 


இங்கு ஆகமப்ரமாணமே பலமுள்ளது. பிற ப்ரமாணங்களால்‌ அது 
பாதிக்கப்படுவதில்லை £” என்பது கூறப்படுகிறது. 


ஏனி்வோாவினா ஏராள | 
எனி எ ராடார்‌ எ | 


பொருள்‌ :-ஃ உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ நான்‌ என்ற. எண்ணம்‌ 
கொள்வது, அநாதியான அந்தக்கரண வாஸனையால்‌ உண்டாகிறது, 


உபதேதேசஸாஹஸ்ரீ 


இது ஒரு மயக்கம்‌. நான்‌ என்ற அஹங்காரத்திற்குப்‌ பொருளாகிய 
உடல்‌ முதலியவை வெறும்‌ சொல்‌ மாத்திரமாகவே உள்ளன. 
விசாரித்துப்‌ பார்த்தால்‌. அவை இல்லாமல்‌ போகின்றவை ; தமக்கு 
என்று இருப்பற்றவை ; ஆகையால்‌, தாமே பொருளற்றவையாகவும்‌ 
அவித்யையால்‌ உண்டானவைகளாகவும்‌, . உண்மையில்‌ இல்லாத 
பொருளை. விஷயமாகக்‌ கொண்டவைகளாகவும்‌ உள்ள இந்த அஹங்்‌ 
கார .அனுபவங்கள்‌, வேதாந்த ப்ரமாணத்தால்‌ ! ஏற்பட்ட மெய்‌ 
யறிவால்‌ தடுக்கப்பட்டு விலகி விடுகின்றன. ' அத்தகைய அனு 
ப.வங்கள்‌ பலமுள்ள ப்ரமாணங்களல்ல. ஆகையால்‌ வேக வாக்யங்‌ 
களால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவே தடுக்கப்படாத ப்ரமாணம்‌. 


த்‌ 


* ஆராயாத நிலையில்‌, முன்பு ஏற்பட்ட அறிவைக்‌ காட்டிலும்‌, 
ஆராய்ந்த பின்பு ஏற்படும்‌ அறிவு வலிமைகொண்டது £” என்ற 
முறையை ஒட்டி, முன்‌ ஏற்பட்ட 4 நான்‌ கர்த்தா?” என்ற 
அறிவைப்‌ பின்‌ ஏற்பட்ட - நான்‌ கர்த்தா அல்லண்‌ ”*? என்ற மெய்‌ 
யறிவு போக்கிவிடும்‌ ?” என்கிளுர்‌. 


ஏளன எண ளா எப 
- ஈிர்க எச்‌ ச: ககன எ ௭ ஏன? | 


பொருள்‌ :--முன்‌ ஏற்பட்ட அறிவை விலக்காமல்‌, பின்‌ அறிவு 
எற்படாது. பின்னால்‌ உண்டாகும்‌ அறிவு, முன்‌ அறிவு உண்டாகும்‌ 
காலத்தில்‌ இல்லை. அதனால்‌ முன்னறிவு பின்னறிவை விலக்காது. 
பின்னாலுண்டாகும்‌ ஆத்ம தத்வ ஜ்ஞானம்தான்‌ முன்னால்‌ இருந்த 
நான்‌. கர்த்தா, போக்தா £* என்ற அறிவை விலக்கும்‌. தகுதி 
வாய்ந்த உபநிஷத்‌ ப்ரமாணத்தால்‌, 2 ஆத்மா, அறிவு வடிவானது ; 
அது ஒன்றே ; அது தன்னிருப்புடன்‌ கூடியது; என்ற அறிவு ஏற்‌ 
படுகிறது. இந்த அறிவே மக்கள்‌ முடிவாக அடையத்தகுந்த பயனாய்‌ 
இருப்பதால்‌, இது எதனாலும்‌ விலக்கப்படுவதில்லை. 


விளக்கம்‌ எப்போதும்‌ அறிவுக்குத்‌ தன்னிருப்பு என்பதுண்டு. 
அறியப்படும்‌ பொருளுக்குத்‌ தன்னிருப்பு இல்லை. அறியப்படும்‌ 
பொருள்யாவும்‌ அறிவாலேயே இருப்பைப்‌ பெறுகின்றன. ஆகை 
யால்‌ அறிவு வடிவாயுள்ள ஆத்மா மற்றொன்றால்‌ விலக்கப்படுவ 
தில்லை. 

கீ 

மெய்யறிவு. எவ்வாறு உண்டாகும்‌ ? என்பதை வேதங்‌ 
களிலுள்ள- எடுத்துக்காட்டுக்களின்‌ மூலம்‌ விளக்குகிறார்‌, | 


ஈசனே ஆத்மா என்று உரைக்கும்‌ பகுதி-38. 99. 


₹8 எண ஏகி கேர | 
ஏஏ ராணி எகர ஊண்‌ ஏர? ப 


பொருள்‌ :-- “காந்தார தேசத்தைச்‌ சேர்ந்த ஒருவண்‌, 
திருடர்களின்‌ வசம்‌ அகப்பட்டான்‌. ஒரு காட்டின்‌ நடுவில்‌ விடப்பட்‌ 
ட டான்‌. அவனுடைய இரு கண்களும்‌ கட்டப்பட்டு இருந்தன. அப்‌ 
போது அவனுடைய நல்ல ஊழ்வினையால்‌ ஒரு கருணையாளன்‌ அங்‌ 
கேவந்து, அவனுடைய கண்கட்டுகளை அவிழ்த்து, அவன்‌ தன்‌ தேசம்‌ 
செல்வதற்குரிய வழியையும்‌ உபதேசித்தான்‌. பிறகு அம்மனிதன்‌ 
தனது புத்தியை உ.பயோகித்துக்‌ காந்தாரதேசம்‌ சென்றான்‌. அது 
போல, இந்த உடலாகிய காட்டில்‌, ஜீவனாகிய மனிதன்‌, வெறுப்பு, 
விருப்பம்‌, மயக்கங்களாகிய திருடர்களால்‌ கொண்டு விடப்பட்‌ 
டுள்ளான்‌. அவனது நல்லபுத்தியாகிய கண்‌, உலக ஆசைகளால்‌ 
கட்டப்பட்டுள்ளது. அச்சமயம்‌ கருணையாளராகியகுரு, அவனது 
நல்ல ஊழின்‌ பயனாக அவனையடைந்து உலக ஆசைகளை நீக்கி நல்ல 
புத்தியைத்‌ தம்‌ உபதேசங்களின்மூலம்‌ உண்டாக்க, அந்த ஜீவன்‌, 
உபதேசங்களாலும்‌, தன்‌ புத்தி ஆராய்ச்சியாலும்‌, துன்பமும்‌ மயக்‌ 
கமும்‌ நிறைந்த உடலாகிய காட்டைவிட்டு வெளியேசென்று தன்‌ 
இருப்பிடமாகிய ப்ரஹ்மசைதன்யத்தை அடைகிறான்‌ £” என்று சாத்‌ 
தோக்ய உபநிஷத்‌ கூறுகிறது. எனவே குருவின்‌ உபதேசத்தால்‌ 
மஹாவாக்யங்களின்‌ பொருளை விசாரித்து உணர்ந்து ஆத்மஜ்ஞானத்‌ 
தை அடைதல்‌ வேண்டும்‌. 


818 (என்ர எகா 
ஆத்மாவல்லாதவற்றை விலக்கும்‌ பகுதி என்ற 
இரண்டாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றிற்று. 


கோர எகர | 3 ப 
ஈசனே ஆத்மா என்று உரைக்கும்‌ பகுதி-3. 
1 

: வேதங்களில்‌ கூறப்படும்‌ ப்ரஹ்ம சைதன்யம்‌, ஜீவனைக்காட்‌ 
டிலும்‌ வேறானதா? அல்லது வேறில்லாததா? ஒவேருனது என்‌ 
பதற்கும்‌, வேறில்லாதது என்பதற்கும்‌ சான்றாக வேத வாக்யங்கள்‌ 
இருக்கின்‌ றன.” என்ற ஐயம்‌ இந்தப்பகுதியில்‌ போக்கப்படுகிறது. 

னர சனானா சர வாணாள்‌ என்ர | 
அனா இெவிய்‌ எனா சாணி ப 


94 உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


பொருள்‌ :-- உலகத்தைத்‌ தோற்றுவித்த ஈச்வரன்‌, ஜீவாத்‌ 
மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறாக இருந்தால்‌ அப்பொழுது “ நான்‌ 
ஈசனல்லன்‌”” என்று அறிய வேண்டியிருக்கும்‌. அவ்வாருனால்‌ 
“தத்‌ த்வமஸி” அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி'' முதலிய மஹா வாக்யங்களுக்கு 
விரோதம்‌ ஏற்படும்‌. £ஈச்வரனே நான்‌”' என்பது உண்மையானால்‌, 
மஹா வாக்யங்களுக்கு விரோதம்‌ இல்லை. “ஈச்வரனே நான்‌?” என்ற 
மெய்யறிவு, அவித்யையையும்‌, அதன்‌ காரியங்களான பிறவிப்பிணி 
களையும்‌ போக்கும்‌. ்‌ 

2 


ஈசனும்‌ ஜீவனும்‌ ஒன்று என்பதுதான்‌ வேதங்களின்‌ கருத்து 
என்று கூறுகிருர்‌. 


ஏண்‌ கன அகி என்கண்‌ ௭௭7 | 
ஏவி ரக 0: கோ எவ்‌ எனி: | 


பொருள :- வேதம்‌ ஈசனை “: பருமனுமல்லன்‌, சிறுவனுமல்‌ 
லன்‌, குட்டையும்‌ ெநெட்டையுமல்லன்‌ '”? என்று கூறுகிறது. ஸ்தூல 
மன்று அணுவன்று என்று கூறும்‌ தர்மங்கள்‌, ஆத்மாவுக்கு வேறான 
ஈசனுடைய தர்மங்களாக இருக்குமேயானால்‌, தன்னால்‌ அறிய முடியா 
தவனாயும்‌, தன்னினும்‌ வேருனவனாயும்‌ உள்ள ஈசனுக்கு அந்த தர்மங்‌ 
களைச்‌ சொல்வதால்‌ மோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ ஜீவனுக்கு என்னபயன்‌ 
ஏற்படும்‌? “ஸ்தூலமன்று ?? ** அணுவன்று ** என்ற சிறப்பியல்பு 
களுடன்‌ கூடிய “ஈசனே நான்‌ £” என்று மோக்ஷமடைய விரும்புகிற 
வன்‌ அறிந்து கொள்வானேயானால்‌, மயக்கத்தால்‌ தான்‌ கற்பனை 
செய்துகொண்ட ₹ நான்‌ ஸ்தூலனாயிருக்கிறேன்‌. அணுவாயிருக்கி 
றேன்‌”? என்பது போன்ற மயக்க அறிவு மறையும்‌. ஆகையால்‌ ஜீவ 
னும்‌ ஈசனும்‌ ஒன்றே என்பதுதான்‌ வேதத்தின்‌ கருத்து. 

8 


இணி எகா8 ஏரு | 
ர இற எம்‌ ஏணராவம்‌ 8 ஈட 


பொருள்‌ :-- தன்னிடத்தில்‌ கல்பிக்கப்பட்ட ஸ்தூலம்‌, அணு 
முதலிய மயக்க அறிவைப்‌ போக்குவதற்காகவே, வேதம்‌ “ஸ்தூல 
மன்று, அணுவன்று £” என்று கூறுகிறது. எனவே அவற்றை பரத்‌ 
யகாத்மாவான ஜீவனின்‌ தர்மங்களென அறிதல்‌ வேண்டும்‌. நான்‌ 
பருத்தவன்‌ சிறுத்தவன்‌ என்பது மயக்க அதிவு. நான்‌ பருத்தவ . 
னில்லை, சிறுத்தவனில்லை என்பது மயக்கமில்லாத அறிவு. னி 


£அஸ்தூலம்‌ அநணு ?”? என்பவை ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேருன பொருளாகிய ஈசனுக்கே அடைமொழிகளென வேதம்‌ கூறு 


ஈசனே ஆத்மா என்று உரைக்கும்‌ பகுதி-39. இல்‌ 


கிறது. ஈசனிடம்‌ ஸ்தூலம்‌ முதலியவை இல்லை என்று காட்டுவது 
தான்‌ வேதத்தின்‌ நோக்கம்‌?” என்ற ஆகேஷேபம்‌ பொருந்தாது. அவ்‌ 
விதம்‌ வேதம்‌ கூறியிருந்தால்‌ அது பொருளற்ற வர்ணனை ஆகும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- எப்படிப்‌ பொருளற்ற வர்ணனை யாகுமெனில்‌ : 
ஆத்மாவினும்‌ வேறான பொருள்கள்‌ யாவும்‌. ஜடமானவை. அவற்‌ 
றிற்குப்‌ (ருமை சிறுமை முதலிய இயல்புகள்‌ அவச்யம்‌ உண்டு. 
ஈசனும்‌, ஆத்மாவினும்‌ வேறுபட்ட பொருள்களுள்‌ அடங்கி விடுவ 
தால்‌, அவனைக்‌ குறித்து ஸ்தூல மன்று அணுவன்று என்று கூறு 
வது பொருளற்ற வர்ணனை, 
4 


ஈசன்‌ ஆத்மாவினும்‌ வேரானவனே, அவனைப்‌ பருத்தவ 
னென்றும்‌ சிறுத்தவனென்றும்‌ நினைத்தல்‌ கூடாது”? என்பதைக்‌ 
காட்ட வேதம்‌ :*அஸ்தூலம்‌ அநணு ?” என்று கூறிற்று என்றால்‌ 
மற்றொரு குற்றமும்‌ நேரும்‌ என்கிறார்‌. 
ஏஜி; 2:18 ஏ ஈன வ கேர | 
உ. 
ஏளுனி ஏர: ஏ 818 ௭௭௭ ஏன | 
பொருள்‌ :-- தன்னையறிய விரும்பும்‌ ஒருவன்‌, ப்ரத்யகாத்மா 
வாகிய தன்னுடைய, அடைமொழிகளாக ப்ராணனற்றவன்‌, :மன 
மற்றவன்‌, தூயவன்‌”? என்பவற்றை அறிந்துகொண்டால்‌ அவனுக்‌ 
குப்பயனுண்டு. தன்னைக்காட்டிலும்‌ வேறான ஈசனை பிராணனற்றவன்‌ 
மனமற்றவன்‌, தூயவன்‌ என்று வேதம்‌ சொன்னால்‌ யாருக்கு என்ன 
பயன்‌? ஆதலின்‌ அவ்வாறு கூறுவது பொருளற்றது. 


விளக்கம்‌ : .- “ஆத்மா வேறு. ஈசன்‌ வேறு” என்று கருதி 
ஈசனை அறிவிக்க, வேதம்‌, *அப்ராணன்‌, அமனன்‌, அஸண்தூலன்‌, 
அ நணு என்ற விலக்கும்‌ வாக்கியங்களைக்‌ கூறியது :” 
பொருத்தமற்றது. ஏற்கனவே உள்ளதற்குத்தான்‌ விலக்குதல்‌ 
பொருந்தும்‌. இல்லாததை விலக்கல்‌ என்பது *:அப்ராப்தப்ரதி 
ஷேதம்‌”” என்ற குற்றமாகும்‌. ஈசனிடம்‌, பருமையும்‌, சிறுமையும்‌, 
ப்ராணத்‌ தன்மையும்‌, மனமுடைய தன்மையும்‌ ஏற்கனவே உள்ளான 
என்று அறிந்த பிறகல்லவா அஸ்தூலம்‌ முதலிய விலக்குகள்‌ பொருந்‌ 
தும்‌? அவை உள்ளன என அறிந்தவர்‌ யார்‌? எப்படியறிந்தனர்‌? 
எனவே இந்த விலக்கல்‌ இல்லாததை விலக்கூதலாக முடியும்‌. 


எனக்‌ கூறுவது 


“ஈசனும்‌ ஆத்மர்வும்‌ ஒன்று என்று கருதியே வேதம்‌ இந்த 
விலக்கல்‌ வாக்கியங்களைக்கூ.றியது”” என்று கொள்வதுதான்‌ பொருத்‌ 
.தமானது. ஜீவாத்மாவினிடம்‌ பருமை சிறுமை முதலிய இயல்புகள்‌ 
அவிவேகத்தால்‌ தோன்றுகின்றன. அவற்றை நீக்குவதற்காக வேதம்‌ 
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அப்ராணன்‌, அஸ்தூலன்‌ முதலிய விலக்கல்‌ வாக்கியங்களைக்‌ கூறுகி 
றது. இந்த வாக்கியங்களால்‌, ஜீவாத்மாவின்‌ ஸம்ஸார தர்மங்களந்ற 
உண்மை நிலை விளங்கும்‌. அதுவே இவ்வாக்கியங்களின்‌ பயனாகும்‌. 

| ஈன்‌ எனிஎர்‌ சோரா ॥ 
ஈசனே ஆத்மா என்று உரைக்கும்‌ பகுதியான மூன்றாம்‌ ப்ரகரணம்‌ 

ம 
141418௮01௦ 1 
மெய்யறிவின்‌ இயல்பை விளக்கும்‌ பசூதி-4. 
1. 

.ஈச்வரனே நான்‌ ?? என்ற அறிவு எவ்விதம்‌. பிறவியினின்‌ 
றும்‌ விடுதலை பெறுவதற்குத்‌ துணையாகும்‌? முற்பிறவிகளில்‌ நாம்‌ 
செய்து சேர்த்துவைத்த பலகர்மங்கள்‌ பயனை அளிக்காமல்‌ அழிய 
மாட்டா. அவை நாம்‌ விடுதலை பெறத்தடையாகுமே ! என்றால்‌ 


அனில்‌ ஏஏ. ஏர ஏஏ ர | 
என ஏ8க9ச்‌ ஒள்‌ ஒரீ எள ப 


பொருள்‌ :--அஹங்காரத்தினின்று . தோன்றுவதும்‌, அந்தக்‌ 
கரண த்தில்‌ இருப்பதும்‌, ஆகிய முற்பிறவிகளில்‌ செய்த கர்மா, “நான்‌ 
கர்த்தா அல்லன்‌, போக்தா அல்லன்‌” என்ற மெய்யறிவாகிய 
நெருப்பினால்‌ எரிக்கப்பட்டுவிடும்‌. பிறகு அது எவ்வாறு பிறந்து 
மோக்ஷத்திற்குத்‌ தடையாகும்‌ ? 

விளக்கம்‌ :--£₹ப்ராரப்தம்‌, ஆகாமி, ஸஞ்சிதம்‌ என்ற மூவகை 
யான கர்மங்களில்‌ இங்கு ஸஞ்சித கர்மாவைப்பற்றியே வினா 
எழுந்தது.” என அறியவேண்டும்‌. மெய்யதிவு தோன்றும்போது 
அது தனக்கு எதிரியான அறியாமையை அழித்துவிடும்‌. அந்த 
அறியாமையின்‌ கார்யமாகிய அந்தக்கரணமும்‌ அப்போது அழியும்‌. 
அந்த அந்தக்கரணத்தைத்‌ தனக்கு இடமாகக்கொண்ட ஸஞ்சித 
கர்மங்களும்‌ அழியும்‌. எனவே ஸஞ்சித கர்மங்கள்‌ மோக்ஷத்திற்குத்‌ 
தடையாகா. ஆகாமி கர்மங்கள்‌ இனிமேல்‌ செய்யப்படும்‌ கர்மங்க 
ளாகும்‌. அதந்தக்கரணத்தின்‌ அழிவால்‌ ஆகாமி கர்மங்களும்‌ நிகழ 
மாட்டா. எனவே மெய்யறிவால்‌ தடையின்‌ நிய மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌. 

2 


எலு எல கு எ அணக! எ ௭௫ | 


எவ்‌ கன்‌ எனு ரான ஏ: ஜோ ॥ 
பொருள்‌ :--*தத்வஜ்ஞானம்‌ உண்டான பிறகு பிக்ஷையெடுத்‌ 
தல்‌ முதலிய செயல்கள்‌, மெய்யறிந்த துறவிகளிடம்‌ உள்ளன. அவை 
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போலவே அவர்களிடம்‌ வேறுசெயல்களும்‌ இருந்து பயனைத்‌ தர 
லாமே” என்பது பொருந்தாது. பிக்ஷையெடுத்தல்‌ முதலிய செயல்‌ 
கள்‌ மெய்யறிவுக்கு எதிரியாகாத ப்ராரப்தகர்மாவின்‌ பயன்களாகும்‌. 
ஐயம்‌ :-ஃமமெய்யறிவால்‌ அறியாமை அழிக்கப்படும்‌. எனவே அறி 
யாமையால்‌ வரும்‌ அஹங்காரமும்‌ அழியும்‌. அப்போது அஹங்காரத்‌ 
தால்‌ எழும்‌ பலசெயல்களும்‌ அழியும்‌. இவ்விதமிருக்க ப்ராரப்த 
கர்மங்கள்‌ மட்டும்‌ எப்படி எஞ்சிநிற்கும்‌? என்று உங்களை வினவு 
கிரோம்‌. பதில்‌ அளிக்க. 
9. 

விடை..கூ றுகிருர்‌. 

கொரராஎண என்‌ எட்‌ எர | 

டு ்‌ 

எரா ஈட்‌ ஜா] கன்‌ எாஜபிக ப 

இபாருள்‌ :-- ப்ராரப்தகர்மா உடல்‌ ழு குலிய வற்றை உ.ண்டாக்‌ 

கியது. அது ஜீவர்களிடம்‌ உண்டான மெய்யறிவைச்‌ சற்ற தடை 
செய்யும்‌. அதாவது விதேக கைவல்ய நிலைக்குத்‌ குடைசெய்யும்‌. 
அவ்வாறு செய்து, உடல்‌ தோற்றத்தையும்‌ உலகத்தோற்றத்தையும்‌ 


அச்செயல்களும்‌ தோற்றமாத்திரமாகவே இருக்கும்‌? அபிமான: ' 
அழுத்தத்துடன்‌ இரா. . ப்ராரப்தகர்மாவின்‌ பயன்‌ முழுவதும்‌ 
அனுபவிக்கப்பட்ட பின்பு, தடைகளற்ற மெய்யறிவு உண்டாகும்‌. 
% 
மெய்யறிவுள்ளவனுக்கு, ப்ராரப்த கர்மாவினால்‌ போகம்‌ ஏற்‌ 
படும்‌ என்றும்‌, ஏனைய கர்மங்கள்‌ அழிந்துவிடும்‌ என்றும்‌ கூறுவது 
எவ்வாறு பொருந்தும்‌? எல்லாக்‌ கர்மங்களும்‌ அறியாமையால்‌ 
தோன்றியவை. ஆகையால்‌ அவை ஸமமான தன்மை உடையவை 
கள்‌. என்றால்‌ 
_ ள்‌ ழ்‌ 6 
ஏர ௩௩% எர விள எள்‌ ஏ ஒண்‌ | 
ல 6 ஆ 6 
ஏகி: செ இரை ர ௮ 
பொருள்‌ :--போகம்‌, மெய்யறிவு இவையிரண்டும்‌ ப்ராரப்த 
கர்மாவின்‌ பயன்கள்‌. ஆகையால்‌ இவ்விரண்டிற்கும்‌ பொருந்தாமை 
என்பதில்லை. மற்ற ஸஞ்சித ஆகாமி கர்மங்களுக்கோ மெய்யறிவுடன்‌ 
பகைமையுண்டு. அவைகள்‌ அறிவுத்தியால்‌ அழிவது பொருந்தும்‌. 
விளக்கம்‌ :-உடலைத்துணை அடைந்து மெய்யறிவு சதாண்றுவ 
தால்‌, உடலுக்குரிய போகங்களை மெய்யறிவு போக்காது. நான்‌ 
தர்த்தாவல்லன்‌, நான்‌ போக்தாவல்லன்‌”' என்பது மெய்யறிவின்‌ 


1.௮ 
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வடிவம்‌. ஆகையால்‌ அது ஸஞ்சித ஆகாமி கர்மங்களை அழித்து 
விடும்‌. 
5.53 
“ஞானிக்கு போகம்‌ உண்டு என்றால்‌, உடலபிமானமும்‌ ஏற்‌ 
படும்‌. அதனால்‌ தீயசெயல்கள்‌ தோன்றும்‌. அவை மோக்ஷித்திற்குத்‌ 
குடையாகும்‌.'” என்றால்‌ 


கேரள எஸ்‌ சோளா எகர | 
ஏன ஏன எ நெக்‌ ஜார்‌ ப 
௭௭: என்ட்‌ இட்‌ ஊிள்ையிரிர௭: | 


பொருள்‌ :--அறிவற்றவனுக்கு, நான்‌ மனிதன்‌ என்று அறிவு 
யாதொரு ஐயமுமின்றி வேரூன்றியிருப்பதுபோல, மெய்யறிவுள்ளவ 
னுக்கு “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற அறிவு உறுதியாக ஏற்படும்‌. அந்த 
மெய்யறிவு உடலை ஆத்மாவாக எண்ணும்‌ பொய்யறநிவை விலக்கும்‌. 
இவ்வாறு “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌'' என்ற மெய்யறிவு எவனுக்கு உண்‌ 
டாகுமோ, அவன்‌ விரும்பாவிடினும்‌ பிறவிப்பிணியிலிருந்து! விடுவிக்கப்‌ 
படுவான்‌. 

ஆகையால்‌ மெய்யறிவுக்கும்‌ ப்ராரப்கு கர்மாவுக்கும்‌ பொருந்‌ 
தாமை என்பதில்லை. *மெய்யறிவுடையவனிடம்‌ ப்ராரப்த கர்மாவின்‌ 
பயன்‌ காணப்படலாம்‌. மெய்யறிவு மோக்ஷத்தைக்‌ கட்டாயமனவிக்கும்‌”” 
என்ற இக்கருத்துக்கள்‌, வேதம்‌ ஒப்பியவை. இவை தவறற்றவை 
என்பதற்கேற்ற யுக்தியும்‌ எம்மால்‌ இப்போது கூறப்பட்டது. 


ப 88 ஏர்‌ சன ஈக ப 
மெய்யறநிவின்‌ இயல்பை விளக்கும்‌ பகுதியான நான்காம்‌ ப்ரகரணம்‌ 


முற்றும்‌. 


ஏனா ஏ.ரகாரர | ௩ ॥ 
புத்தியின்‌ தவறுகளை விளக்கும்‌ பகுதி-5. 
1 


முன்பு கூறியபடி மெய்யறிவு இறவாத தன்மையை அளிக்கும்‌ ; 
பிறவிப்பிணியைப்போக்கும்‌ என்றால்‌, ஏன்‌ யாவரும்‌, நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
சான்ற உண்மையறிலவ அடைவதில்லை? யாவரும்‌ உயர்ந்த ௮ ழி 
யாத இன்பத்தைத்தா சே அடைய விரும்புகிரார்கள்‌..  அகுற்(கே ற்ப 
ஏன்‌ மெய்யறிவைப்‌ பெறுவதில்லை? எணிண்‌, 


புத்தியின்‌ தவறுகளை விளக்கும்‌ பசுதி...5. 90 


எதி ஏனிகன்‌ வரச எம்‌ எள | 
கனரா எனி: ானளளரகள || 


பொருள்‌ :-உதங்கர்‌ என்பவர்‌, அம்ருதத்தை மூத்ரமென்று 
வயமுற்று அதை எடுத்துக்கொள்ளவில்லை. அதுபோல, மக்கள்‌ 
தம்முடைய நல்ல செயல்களுக்கு அழிவு வந்துவிடும்‌ என்ற அச்சத்‌ 
தால்‌, ஆத்ம ஜ்ஞானத்தை ஏற்பதில்லை. / 

விளக்கம்‌ :-உதங்கர்‌ என்ற ஒரு மூனிவர்‌ தவம்செய்து திரு 
மாலிடம்‌ அம்ருதம்‌ வேண்டுமென்று கேட்டார்‌. திருமால்‌ அந்த 
முனிவருக்கு அம்ருதத்தைக்‌ கொடுக்கும்படி இந்திரனிடம்‌ கூறினார்‌. 
இந்திரனுக்கு அம்ருதத்தை அளிப்பதில்‌ விருப்பமில்லை. திருமாலின்‌ 
கட்டளையை மீறவும்‌ கூடாது. இந்த நிலையில்‌ இந்திரன்‌ அம்ருத 
கலசத்தை, சண்டாளன்‌ போல்‌ வேஷம்கொண்டு, எடுத்து வந்தான்‌. 
அவன்‌ அக்கலசத்தைகத்‌ தன்‌, மூத்ரம்‌ கழிக்கும்‌ உடல்‌ பகுதியில்‌ 
வைத்துக்கொண்டு, பிறகு உ.தங்கரிடம்‌ கொடுத்தான்‌. உதங்கர்‌ அது 
சண்டாள மூத்ரம்‌ என்று எண்ணி அதைத்தொடவில்லை,. உண்மை 
யான அம்ருதத்தை உதங்கர்‌ வேறுவிதமாக எண்ணியதுபோல, 
மனிதரும்‌ உண்மையான ஆத்ம அறிவை வேறுவிதமாக எண்ணி 
அகை மேற்கொள்வதில்லை, 

ட்‌ 

உதங்கர்‌, இந்திரனுடைய ஒரு செயலால்‌ ஐயமுற்று கதைக்‌ 
கொள்ளவில்லை. மக்கள்‌ அவவாறு மயக்கமடைய யாதொரு காரணமு 
மில்லை. அவர்கள்‌ ஏன்‌ ஆத்மாவை ப்ரஹ்மம்‌ எண்று அறிவதில்லை ? 
எனின்‌, 

ஏ]: ஏரி னாரிஏ ஏ எ | 
யப்பா ப்‌ தட்ட்ட்டா 


பொருள்‌:--புத்தியில்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மா, அசைவதுபோல 
இருக்கிறது. த்யானம்‌ செய்வதுபோலவும்‌ இருக்கிறது. படகிலுள்ள 
வனுக்குக்‌ கரையிலுள்ள மரங்கள்‌ செல்பவைபோல விளங்குகின்‌ றன . 
அதுபோல புத்தியிலுள்ள ஆத்மாவுக்கும்‌, தான்‌ ஸம்ஸாரீ என்ற 
மயக்கம்‌ ஏற்படுகிறது. 

விளக்கம்‌ :-- உடலில்‌ நான்‌ என்ற அபிமானமும்‌, அதனால்‌ 
ஏற்பட்ட விபரீத உணர்வும்‌, ஆகிய இவைகள்‌, ஆத்மாவின்‌ உண்மை 
யான வடிவத்தை அறியாததற்குக்‌ காரணம்‌. ஜீவன்‌ அவித்யையால்‌ 
கல்பிக்கப்பட்ட புத்தியை, தான்‌ என்று கொண்டு, அது அசையும்‌ 
போது குரன்‌ அசைவதாயும்‌, அது அசையாதபோது தான்‌ அசையாம 
லிருப்பதாயும்‌ எண்ணுகிறான்‌. உண்மையில்‌, பொருள்களை அறியும்‌ 
போது புத்தியே அசைகிறது. தியானம்‌ செய்யும்போது அதுவே 
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அசையாமலிருக்கிறது, அசைவதும்‌ அசையாமலிருப்பதும்‌ புத்தியின்‌ 
இயல்புகள்‌. ஆத்மாவிற்கு, அசைதலும்‌ இல்லை, அசையாமையும்‌ 
இல்லை. படகு செல்லும்போது அதிலுள்ளவனுக்குக்‌ கரைமரங்கள்‌ 
செல்பவை போன்று உள்ளன. படகு நிற்கும்போது கரைமரங்கள்‌ 
நிற்பன போன்று தோன்றுகின்றன. போவதும்‌ நிற்பதும்‌ படகின்‌ 
இயல்புகள்‌. கரைமரங்களின்‌ இயல்பல்ல. அதுபோல, புத்தியின்‌ 
இயல்புகளான அபிமானம்‌, ஆசை முதலியவைகளை ஆத்மாவின்‌ 
தர்மங்கள்‌ என்று எண்ணி அதறிவற்றவன்‌ மயங்குகிறான்‌. இந்த 
மயக்கமே ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை உண்மையாக அநறியமுடியாமைக்குக்‌ 
காரணம்‌. இதுதான்‌ புத்தியின்‌ குற்றம்‌. 
ட்‌] 
மேலே கூறிய கருத்தே விள க்கப்படுகின்‌ றது. 


அன என்ட எனார்‌ எள்‌ ஈரா 1... 


னள: ச]: சர எரி 18 எர 0 

பொருள்‌ :--படகில்‌ உட்கார்ந்து இருப்பவனுக்குப்‌ படகு 
செல்லும்போது, கரையிலுள்ள மரங்கள்‌ எதிர்முகமாகச்‌ செல்வன 
போல எவ்வாறு காணப்படுகின்‌றனவோ, அவ்வாறு அதந்தக்கரணா 
மாகிய உபாதியின்‌ தன்மையால்‌, ஸம்ஸாரமற்ற ஆத்மா ஸம்ஸாரி 
போல்‌ காணப்படுகிறது. வேதமும்‌ “தியானம்‌ செய்வதுபோல, 
அசைவதுபோல”்‌' என்று கூறுவதன்மூலம்‌ ௩“ புத்தியின்‌, செயல்கள்‌ 
ஆத்மாவிடம்‌ அவிவேகத்தால்‌ ஏற்றப்பட்டிருக்கின்றன”?? என்பதைக்‌ 
கூறுகிறது. 
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ஷூ [ஆஃ ன்‌ க்க பஜ ஜ்‌ 
ஏணி ௭ ஊடி எலி ளார்‌ | 
ஏ வளரி எர 9௭ இருள்‌ எடு ப 
பொருள்‌ :-- பொருள்‌ வடிவமான புத்திவ்ருத்திகள்‌, ஆத்ம 
ஒளியின்‌ ப்ரதி பிம்பத்தால்‌ சூழப்பட்டு விளங்குகின்‌ றன . 
ஆகையால்‌ சப்தம்‌ முதலிய பொருள்வடிவாக, புத்திக்கு விளக்கம்‌ 
ஏற்படுகிறது. அதனால்‌ மக்கள்‌ மயக்கமடைகிறார்கள்‌ 
விளக்கம்‌ --புத்தி என்பது ஒரு பொறி. அது கண்ணாடிபோல்‌ 
தூய்மையானது. அது அன்னத்தின்‌ காரியம்‌. அது சைதன்ய 
- ஒளியின்‌. ப்ரதிபிம்பத்துடன்‌ கூடியுள்ளது. நாம்‌ ஒரு பொருளைப்‌ 
பார்க்கும்போது, நமது புத்தி, கண்வழியே வெளியேசென்று பொருள்‌ 
வடிவாகப்‌ பரிணாமத்தை அடைகிறது. உடனே அப்பொருளைப்‌ 
பற்றிய ஆவரணம்‌ நீங்குகிறது. பொருள்வடிவாக மாறிய புத்தியை 
புத்திவிருத்தி என்பார்கள்‌. பொருளைப்பற்றிய ஆவரணம்‌ நீங்கிய 


புத்தியின்‌ தவறுகளை விளக்கும்‌ பகுதி-௮. 1.01 


வுடன்‌ புத்திவிருத்தியில்‌ இருக்கும்‌ சைதன்யப்ர திபிம்பம்‌ பொருளை 
விளக்குகிறது. உடனே இது குடம்‌, இது ஆடை என்பன போன்ற 
விருத்தி ஜஞானங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன. இந்த புத்தியின்‌ வ்ருத்தியில்‌, 
ஆத்ம சைதன்ய ப்ர திபிம்பமும்‌, ௪ப்தம்‌ முதலிய பொருள்களும்‌ 
சேர்ந்து விளங்குவதால்‌, ஒவ்வொன்றையும்‌ பிரித்து அநியாமல்‌ 
மக்கள்‌ மயக்கத்தை அடைந்து நான்‌ பார்க்கிறேன்‌, நான்‌ கேட்கி 
ஜேன்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. 


படகிலிருப்பவன்‌ , தானிருக்குமிடத்தின்‌ தொடர்பால்‌, அசை 
யாத கரைமரங்களிடம்‌ அசைதலை அனுபவிக்கிறான்‌. ஓடத்தில்‌ 
அசை தலை அனுபவிக்கவில்லை. அதுபோல்‌ புத்தியிலிருக்கும்‌ ஆத்மா, 
அந்த புத்தியின்‌ செயல்களைத்‌ தனியே அனுபவிக்காமல்‌ தன்னிடம்‌ 
ஆரோபித்துக்கொண்டு அனுபவிக்கிறது. இது அறியாமையா(ீலற்‌ 
படும்‌ பொய்யனுபவமே என்பதை “த்யானம்‌ செய்வதுபோல”! என்ற 
வேதுவாக்யம்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ உ.பாதியின்‌ தொடர்பால்‌ 
ஜீவாத்மாவுக்கு, தான்‌ ஸம்ஸார என்ற மயக்கம்‌ ஏற்படுகிறது. 
இத்த மயக்கமே மெய்யறிவு தோன்றாமைக்குக்‌ காரணம்‌. 


ல 


“நான்‌ ப்ரஹ்மமாக இருக்கிறேன்‌”? என்ற அகண்டவடிவ 
வ்ருத்திஜ்ஞான த்தால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌. ஆகையால்‌ மோக்ஷத்தை 
விரும்புகிறவன்‌ மஹாவாக்யங்களின்‌ பொருளை ஆராய்ந்து அறிதல்‌ 
வேண்டுமென்று கூறுகிறார்‌. 

அணணனராகள: ஏம ஏ டன ௭8 | 
ப்ளான்‌ எ மானின்‌ எர 

டஇபாருள்‌ :-- அஹங்காரம்‌ ஆத்மசைதன்யத்தால்‌ விளங்கு 
கிறது. சித்‌, அசித்‌ இவற்றின்‌ முடிச்சுக்கு அஹங்காரம்‌ என்று 
பெயர்‌. அது பொருள்களை ஸமர்ப்பணம்‌ செய்வதால்‌, ஆத்மாவிற்கு 
உபகரணமாக இருக்கிறது. அந்த அஹங்காரத்தில்‌ உள்ள அறியப்‌ 
படும்‌ பகுதியில்‌ நான்‌ என்ற அபிமானத்தை நீக்கிய பிறகு, எஞ்சி 
யிருக்கும்‌ தூய அறிவு எதுவோ, அதுவே பரமாத்மா என்று அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. 

விளக்கம்‌ _._ அந்தக்கரண த்தோடு கூடியவன்‌ ஜீவன்‌. அந்தக்‌ 
கரண த்தை உபாதியாகக்கொண்டவன்‌ கூடஸ்த ஆத்மா. ஜீவனிட 
முள்ள அந்தக்கரண பாகத்தை விலக்கிவிட்டால்‌, அவனே பரமாத்மா 
என்பது விளங்கும்‌. அந்தக்கரண த்தையும்‌, சைதன்ய ஒளியையும்‌ 
ஒன்றாகச்சேர்‌ த்தே, நான்‌ நான்‌ என்று கூறுகிறோம்‌. இந்த இரு 
பொருள்கொண்ட. தொகுதியில்‌ அந்தக்கரண பாகம்‌, பார்க்கப்படும்‌ 
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பாகம்‌. மேசதும்ய ஒஎரிபாகம்‌ பார்க்கும்‌ பாகம்‌. பார்க்கும்‌ பகுதியான 
ப்‌ டக்‌ 2. ச ப்‌ ௮௧ 

சைதன்ய ஒளியே தூய அறிவு. “அதுவே பரமாத்மா” என்று உறுதி 

கொள்ள வேண்டும்‌, 


1 814 எஸ்‌ ஏன ஏாகாரர | 


புத்தியின்‌ தவறுகளை விளக்கும்‌ பகுதியாகிய ஐந்தாம்‌ 
| ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


॥ நிண்ட ரக | உ ப 


ஆத்மாவினிடம்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ இல்லை என்பதை 
விளக்கும்‌ பசூதி. 6. 


ம்‌ 


சென்ற ப்ரகரணத்தில்‌, நுட்பமான முறையில்‌ ஆத்மசைதன்‌ 

யத்தைப்‌ பிரித்து அறியும்‌ வகையைக்‌ கூறினார்‌. அவ்வாறு அறியும்‌ 
திறமையற்றவருக்கு, வெளிப்படையான வேறுவகையில்‌, அது 
அறியவைப்பதற்காக இந்தப்‌ பகுதி தகொடங்கப்படுகிறது. **ஆத்மா 
வுக்குச்‌ சில இயல்புகள்‌ ஸ்வரூபமாகவே அமைந்துள்ளவை. அவை, 
ஸத்‌, சித்‌, ஆருந்தம்‌ என்பவை, அவற்றைச்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ என்று 
கூறுதல்‌ தகாது. நெருப்பிற்கு ஒளியும்‌ சூடும்‌ வடிவமாகும்‌. அவை 
சிறப்பியல்புகளல்ல. அதுபோலவே ஆத்மாவிற்கும்‌, ஸத்‌, சித்‌, 
ஆதநந்தம்‌ இம்மூன்றும்‌ ஸ்வரூபம்‌, பருமன்‌, இளைப்பு, கருமை, 
செம்மை, கேட்டல்‌, பார்த்தல்‌, ஆசை, கோபம்‌, செய்தல்‌, முகுவிய 
இவை யான்‌ வைகள்‌ தூம்‌ ஆத்மாவின்‌ சிறப்பிய ல்புகளன்‌ . இவை 
ஆத்மாவின்‌ ஸ்வருபங்கள ல்ல. இத்தகைய சி றப்பியல்புகளினும்‌ 
வேறாக ஆத்மாவை உலாரவே ண்டும்‌” எண்‌ பை மடுத்துக்காட்‌ 
டுடன்‌ விளக்கத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 

ச பட . ட ம ட்ட கு. 

ன 4௭௭ எ4 ஏர்‌ வானா டி) 

ளா 1984 ஏர 9௭ 9௭ நின ப 

பொருள்‌ ஒருவனுடைய கை வெட்டப்பட்ட பின்பு, அவன்‌ 

கையுடன்‌. கூடியவன்‌: என்று சிறப்பித்துச்‌ சொல்லப்படுவ தில்லை. 
அவ்விதமே கால்‌ முகுலியவை வெட்டப்படுமேயானால்‌ அவன்‌ கால்‌ 
முதலியவற்றுடன்‌ கூடியவன்‌ என்று சிறப்பித்துச்‌ சொல்லப்படுவ 
தில்லை. அதுபோல, கைகால்‌ டபால விளங்கும்‌ எல்லா வகையான 


விசேஷணங்களும்‌ விடப்பட்ட பிஷ்‌ 1. ஆத்மாவை அந்த விசேஷணங் 
களுடன்‌ கூடியதாகக்‌ கருதுதல்‌ கூடாது, 


ஆத்மாவினிடம்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ இல்லை என்று விளக்கும்‌ பகுதி.6. 109 


விளக்கம்‌ :--கையும்‌ காலும்‌ வெட்டப்பட்ட மனிதனைக்‌ 
கையுடையவன்‌, காலுடையவணன்‌ என்று சொல்லுவது .எவ்வாறு 
பொருத்தமின் றோ, அவ்வாறு மெய்யறிவில்‌, பருமை, கருமை, செய்தல்‌ 
முதலிய பலவும்‌ நீங்கி இருக்கும்போது, நான்‌ கரியன்‌, பெரியன்‌, 
கர்த்தா, என்று ஆத்மாவைச்‌ சொல்லுதல்‌ கூடாது. எல்லாச்‌ சிறப்‌ 
பியல்புகளும்‌ இல்லாதவனாக ஆத்மாவை அதியவேண்டும்‌. 

இ 

பருவுடலின்‌. இயல்புகளும்‌, நுண்ணுடலின்‌ இ யல்புகளும்‌ , 
ஆத்மாவை விட்டுச்‌ சில நிலைகளில்‌ விலகுகின்றன. அவை ஆத்மா 
வின்‌ இயல்புகளல்ல,. ஆகையால்‌ ஆத்மா எல்லா விசேஷணங்களு 
மில்லாத தனியறிவு என்பதை கூறுகிறார்‌. 


்‌ அதவம. ஒறு. இவ்‌ 
ஈன ஏர ஊர ஏர்‌ ஏர்‌ [அளறு | 
ல்லும்‌ பம்‌ ட ரக த 
ஏன எனார ஏ: ஈர: எ ரி | 
பொருள்‌ :--ஆ தமாவுக்குக்‌ கூறப்படும்‌ எல்லா வகையான 
சிறப்பியல்புகளும்‌, வெட்டுண்ட... கைகளுக்கு ஒப்பானவை. அவை 
விடத்தக்கவை. அவை ஆத்மாவின்‌ ஸ்வபாவம்‌ அல்ல. ஆகை 
யால்‌ அறிவு வடிவாயுள்ள ஆத்மா எல்லாச்‌ சிறப்பியல்புகளாலும்‌ 
விடப்பட்ட தாகும்‌. 
ட்‌] 
ஆத்மாவுக்குரிய விசேஷணங்கள்‌ யாவும்‌, ஆத்மாவல்ல; 
அதனினும்‌ வேருனவை ; எனினும்‌ சில நிலைகளில்‌ அவை ஆத்மா 
வுடன்‌ சேர்ந்திருப்பதால்‌, அப்போது அவை ஆத்மாவிடம்‌ ஒரு 
சிறப்பை உண்டுபண்ணலாமே 1! எனில்‌, 


(ஏரார்‌ எள்‌ வாஏகளார்‌ ஏஏ | 
அஏனனாஎ௭: எள்‌ ஏன்‌ சாணக்‌ ஏ ॥ 


பொருள்‌ :--நாம்‌ அணியும்‌ அணிகள்‌ யாவும்‌ நம்முடன்‌ 
சேர்ந்து விலகுவதால்‌ நமது வடிவமல்ல. அதுபோலவே, செய்தல்‌, 
அனுபவித்தல்‌ முதலிய விசேஷணங்களும்‌ ஆத்மாவுடன்‌ சேர்ந்து 
விலகுவதால்‌ அவை ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபங்களாகா. நான்‌ செய்ப 
வன்‌, அனுபவிப்பவன்‌ என்ற வ்யவஹாரங்கள்‌, அறியாமையால்‌, 
தோன்றியவை. நான்‌ மனிதன்‌, கர்த்தா, போக்கா என்பவை, 
உடலை நான்‌ என்று எண்ணிய மயக்கத்தால்‌ தோண்றியவை. 
அவித்யை விலகியபின்‌ மெய்யறிவாக ஆத்மா அறியப்படுமானால்‌, 
அந்த விசேஷங்கள்‌ இல்லாமல்‌ போகும்‌. “உடல்‌ முதலியவை 


மன்று காலத்திலும்‌ இல்லாதலை”' என்று உறுதி ஏற்படும்‌. 


டக்‌ உபதேச ஸாஹஸஷ்ரீ 
4 


- மூன்‌ ச்லோகத்தில்‌ “ஆத்மா அநியப்படுமேயானால்‌”” என்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ ஆத்மா அறியப்படுவதற்குரிய 
பொருள்களில்‌ ஒன்றாகும்‌. அதறியப்படுமானால்‌, அதுவும்‌ பலவு 
தர்மங்களைப்போல ௮ நாத்மப்பொருளாகிவிடுமே! எனில்‌, 


எனா என எனி எக 6: |! 
ஏன்ன ௭ ரான்‌ ஊர்‌ 8 ர ப. 


பொருள்‌ :--அறியப்படும்‌ பொருள்களெல்லாம்‌ ஆத்மா அல்ல 
என்று விலக்கி, அறிபவனே ஆத்மா என்று உறுதி கொள்ளா 
வேண்டும்‌. “இது நான்‌”? என்று அறுபவிக்கப்படும்‌ அஹங்காரம்‌, 
வெட்டுண்டு விலகிய கைக்குச்சமம்‌. 


விளக்கம்‌ ₹--எது அறியப்படுகிறதோ அது ஆத்மாவன்று. 
அகங்காரம்‌, நான்‌ என்று அறியப்படுகிறது. அது ஆத்மாவன்‌ று, 
அறியப்படும்‌ பொருள்‌ யாவும்‌ உண்மையில்‌ இல்லாதவை ; ஆகை 
யால்‌, “நான்‌ அறிபவன்‌” என்ற எண்ணமும்‌ உண்மையில்‌ இல்லா 
ததே. ஏனெனில்‌ அதுவும்‌ அனுபவிக்கப்பட்டு அறியப்படுகிறது. 
நான்‌ அநிபவன்‌” என்ற எண்ணத்தை விட்டுவிட்டால்‌, *: நான்‌ 
கேவல அறிவு வடிவம்‌” என்ற ஐயமற்ற அறிவு விவேகிக்கு ஏற்படும்‌. 
“இது நான்‌?” என்று அதியப்படும்‌ அகங்காரம்‌, அதியப்படுவதா 
. லேயே ஆத்மாவன்று. அந்த அகங்காரம்‌ உறக்கத்தில்‌ இல்லாமல்‌ 
போவதால்‌, அதை ஆத்மா என்று கூறல்‌ தகாது. உறக்கத்தில்‌ கேவல 
ஆத்மா விளங்குகிறது. அதுவே, நான்‌ என்பதன்‌ உண்மையான 
ஸ்வரூபம்‌. அது, “அறியப்படுகிறது” என்று உபசாரமாகப்‌ கூறப்படு 
கிறதே தவிர, உண்மையாக வேறு பொருளை அறிவதுபோல்‌ அதை 
அறிதல்‌ இயலாது. தீரிபுடியான அறிவுக்கு அது விஷயமாகாது. 
எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌: அதன்‌ முன்னிலையில்‌ விளக்கம்‌ பெறுவதால்‌ 
அதை, அறிகிறது” என்று உபசாரமாகக்‌ கூறுகிறோம்‌. “கேவல 
ஆத்மாவாக அது விளங்கும்போது”' என்ற கருத்தை, “ஆத்மா 
என்பது அநியப்பட்டுவிட்டால்‌'” என்ற தொடர்‌ மொழியால்‌ உபசார 
மாகக்‌ கூறுகிறோம்‌. உண்மையில்‌ கேவல ஆத்மாவுக்கு, அறியும்‌ 
தன்மையுமில்லை. அறியப்படும்‌ தன்மையுமில்லை. அதுவே அறிவு 
வடிவம்‌. ஆகையால்‌ அது அறியப்படும்‌ என்றால்‌ அதநாத்மாவாகி 
விடுமே என்ற ஐயத்திற்கு இடமில்லை. அது அநியப்படாததே. 


ஐ 


ஆத்மா அ இயப்படாகுது என்றால்‌, அது ன்‌. இருப்பை நாம்‌ 
எப்படி நிச்சயம்‌ செய்ய முடியும்‌? என்றால்‌ 


்‌ ழ்‌ : த்‌ ச. ப ப்பட ட்‌ பட ம்‌ * [ப 
ஆத்மாவினிடம்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ இல்லை என்று விளக்கும்‌ பசூதி-6, 105 
க? 2 ச்‌ ஆக்‌ 


ப டம்கும ப ட்ப்பு து த இட்ப்ட இட்ட்ட்பட்டி 
(ட 
இனி ஈ௭ னி ஏ: 1 ॥ 
பொருள்‌ 2 *இது நான்‌ ? என்று விளங்குகிற அறிவில்‌, இது 


என்று சட்டிக்காட்டக்கூடிய எந்த எந்த அம்சங்கள்‌, நான்‌ என்பதற்கு 
விசேஷணமாகத்‌ தோன்றுகின்றன வோ, அவைகள்தாம்‌, ஆத்மா 
வாகிய நான்‌ என்பதனுடைய விசேஷ வ்யவஹாரங்களுக்குக்‌ காரண 
மாகின்றன. அவற்றிற்கெல்லாம்‌ அப்பாற்பட்டது ஆத்மஸ்வரூபம்‌. 
அது எல்லா விசேஷணங்களும்‌ இல்லாத ஆத்ம வடிவாகும்‌. அது 
மற்ற யாதொன்றையும்‌ எதிர்நோக்காக அறிவு ஸ்வரூபம்‌. பலவகை 
யான பசுக்களையுடையவன்‌ தேவதத்தன்‌” என்னுமிடத்தில்‌, தேவ 
தத்தன்‌, பசுக்களுடன்‌ தொடர்பு எற்படுவதற்கு முன்பு எப்படி, 
தானிருக்கிரானோ, தனது இருப்பிற்குப்‌ பசுக்களின்‌ தொடர்பை எதிர்‌ 
பார்ப்பதில்லையோ, அவ்விதம்‌, தன்னொளி கொண்டதாயும்‌, குன்னிருப்‌ 
புள்ள தாகவும்‌ இருக்கிற ஆத்மா, அஹங்காரம்‌ முதலிய விசேஷண த்‌ 
தொடர்பு ஏற்படுவதற்கு முன்பே, தானிருக்கிறது. அது தனது 
இருப்பிற்கு அஹங்காரத்தை எ திர்பார்ப்பதில்லை. 

விளக்கம்‌ :--அதந்தக்கரஸண வருத்தி ஆத்மப்ர திபிம்ப ஒளியுடன்‌ 
கலந்துள்ளது. ஆத்மப்ரதிபிம்ப ஒளி என்பது உண்மையில்‌ ஆத்ம 
ஒளியே. “இது நான்‌” என்ற இடத்தில்‌ இது என்பது அந்தக்கரணம்‌. 
நான்‌ என்பது ஆத்ம ஒளி, இது என்று கூறப்படும்‌ அந்தக்கரணம்‌ 
பல வருத்திகளாயடைந்து, ஆத்மா அறிகிறது, செய்கிறது என்று 
வழங்குகின்ற பல வ்யவஹாரங்களுக்குக்‌ காரணமாகிறது, அது, கான்‌ 
என்பதற்கு விசேஷணமாகவும்‌ அமைந்திருக்கிறது. அகதைக்காட்டி 
இம்‌ வேறுபட்டிறாக்கிறது. நானாகிய ஆத்மா. அந்த ஆத்மாவிற்கு 
விசேஷணமாயுள்ள அத்தக்கரண த்தின்‌ தொடர்பு ஏற்படுவதற்கு 
முன்பே, அந்த ஆத்மா, தானிருக்கிறது. அது அப்போது குனது 
இருப்புக்கு அந்தக்கரணத்தின்‌ உதவியை நாடுவதில்லை. எனவே 
ஆத்மாவின்‌ இருப்பு ஸ்வதஸ்ஸித்தமானது எண்று உணர்க. 


6 


உலகில்‌ வழங்கும்‌ நான்‌ என்பது, ஆத்மாவாக இல்லையானால்‌ 

ழி கு ள்‌ த்‌ 5௮1 ன்‌ ச்‌ 

“: நான்‌ பிரஹ்மமா”' யிருக்கிறேன்‌ என்ற மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருள்‌ 
எவ்வாறு பொருந்தும்‌ ? எனில்‌ 


உளவி க ஏ வனி ஏனின்‌ எனி 

டக ஸ்ப டட 6 
368 என்‌ எ/லி ஏர: ௭9௭ ॥ | 
பொருள்‌ :-நான்‌ என விளங்கும்‌ அஹங்காரத்தில்‌, அறியப்‌ | 


படும்‌ பாகமான அந்தக்கரண த்தை, இது நானல்லன்‌ என்று அறி 
14 


106 

வாளிகள்‌ விடவேண்டும்‌. அறியும்‌ பாகமாகிய ஆத்மாவை விடுதல்‌ 
தகாது. “நான்‌ ப்ரஹ்மமாக இருக்கிறேன்‌?” என்ற மஹா வாக்யத்தி 
லுள்ள, நான்‌ என்ற சொல்‌, தன்‌ விசேஷணமாகிய அத்தக்கரண 
பாகம்‌ விலகிய பின்பு, எஞ்சியிருக்கும்‌ ஸாக்ஷிஸ்வரூபத்தை லக்ஷணை 
யால்‌ காட்டுகிறது. . 

“ அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி'” என்ற இடத்தில்‌ அஹம்‌ என்பது 
எப்படி நிர்ககுணமான ஸாக்ஷியைக்‌ குறிக்கும்‌ எனில்‌, முன்பு கவர்ண 
ராக இருந்தவர்‌ அப்பதவியிலிருந்து விலகினாலும்‌ பின்பும்‌ உபசார 
மாகக்‌ கவர்ணர்‌ என்றே அழைக்கப்படுவார்‌. அதுபோல, அந்தக்‌ 
கரண த்தோடு கூடிய சைதன்யமாகிய அஹங்காரம்‌, தன்‌ விசேஷண 
பாகமான அந்தக்கரணத்தை விட்டு நீங்கினபோதிலும்‌, அதாவது 
நிர்க்குண ஸாக்ஷியாக இருந்தபோதிலும்‌ உபசாரமாக அஹம்‌ என்றே 
சொல்லப்படுகிறது. 

விளக்கம்‌ :--அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி என்ற இடத்தில்‌, அஹம்‌ 
என்ற சொல்லுக்கு வாச்யப்பொருள்‌, அந்தக்கரணத்தோடு கூடிய 
சைதன்யமாகிய ஜீவன்‌, லக்ஷியப்‌ பொருள்‌ அந்தக்கரணத்தோடு 
கூடாத தனி சைதன்யம்‌. ப்ரஹ்ம என்ற சொல்லுக்கு வாச்யப்‌ 
பொருள்‌ அளவற்ற திறமை கொண்டுள்ள மாயையுடன்‌ கூடிய 
ஈச்வரன்‌. லக்ஷ்யப்பொருள்‌ மாயையுடன்‌ கூடியிராத தனி சைதன்யம்‌. 
இங்கு லக்ஷ்யமாயுள்ள இருபொருள்களே ஒன்று என்று கூறப்படு 
கின்றன. இதற்கு விட்டுவிடாத லக்ஷணை என்று பெயர்‌. வாசியப்‌ 
பொருளாகிய இரண்டும்‌ ஒன்றல்ல. 


ப ரக்‌ பிடி ॥ 
ஆத்மாவிடம்‌ சிறப்பியல்புகள்‌ இல்லை என்பதை விளக்கும்‌ 
பகுதியான ஆறுவது ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


ஏக ஏகார ॥ 5 | 
புத்தியில்‌ ஏறிய அறிவைப்பற்றி விளக்கும்‌ பகுதி-1/. 
3 


பகவத்பாதர்‌, முன்பு “அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி'' என்ற மஹா 
வாக்யத்தின்‌ பொருளை யுக்திகொண்டு விளக்கினார்‌. இப்போது . 


அப்பொருளை அனுபவத்தால்‌ விளக்கிக்‌ காட்ட இந்தப்‌ பகு தியைத்‌ 
இதாொடங்குகிறார்‌. 


ஏம்‌ ஏன எள்‌ ரர்‌ ஏஏ ௭௭ எ | 
வ கேரஏ எம்‌ எ எவர எள: ॥ 


புத்தியில்‌ ஏறிய அறிவைப்பற்றி விளக்கும்‌ பகுதி-7 (07 


நனவிலும்‌, கனவிலும்‌, இம்மையிலும்‌, மறுமையிலும்‌, என்னால்‌ 
எந்த எந்தப்‌ பொருள்கள்‌ ப்ரமாணங்களின்‌ மூலம்‌ காணப்படுகின்‌ 
றனவோோ, அவைகள்‌ யாவும்‌ புத்தி வருத்தியால்‌ சூழப்பட்டே காணப்‌ 
படுகின்றன. ஆகையால்‌ நான்‌, காணப்படும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவன்‌; பரப்ரஹ்ம ஸ்வரூபன்‌, எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ விளங்கச்‌ செய்பவன்‌, எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌. ஆகை 
யால்‌ அளவின்‌ வரம்பில்லாகதவண்‌ ன 

2 

ஆத்மா எவ்வாறு எல்லாவற்றையும்‌ விளக்கும்‌. பொருளாக 
இருத்தல்‌ முடியும்‌? வேறு மனிதனுடைய புத்தியில்‌ தோன்றும்‌ 
பொருள்கள்‌, என்னால்‌ அறியப்படவில்லை. ஆகையால்‌ நான்‌ 
எங்ஙனம்‌ ஸர்வஜ்ஞனாக இருத்தல்‌ கூடும்‌ ? எனில்‌ 


ளன ஏரார்‌ எனி ஈவு எரிகளிட்‌ 
ஏரி ஏக்கள்‌ எரா ஈம்‌ எர ॥ 

பொருள்‌ :--என்னுடைய புத்தியின்‌ வ்யாபாரத்தால்‌ விளங்கும்‌ 
எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ நான்‌ எவ்வாறு ஸாக்ஷியாயிருந்து ஒளியை 
அளிப்பவனோ, அவ்வாறு பிறருடைய புத்திகளின்‌ வ்யாபாரங்களால்‌ 
விளங்கும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ அறிவு வடிவான நானே ஒளி 
தருபவன்‌. இந்த ஸாக்ஷியாகிய நான்‌, தள்ளுவதற்கோ, கொள்ளு 
வகுற்கோ இயலாதவன்‌. ஆகையால்‌ இந்த ஸாக்ஷியாகிய நான்‌, 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ அப்பாற்பட்டவன்‌. 

விளக்கம்‌ :--புத்திவ்ருத்திகள்‌ வெளிப்பொருள்களைச்‌ சூழ்‌ 
கின்றன. அந்த வெளிப்‌ பொருள்கள்‌ ஆவரணம்‌ நீங்கப்பெற்று 
சைதன்ய ஒளியின்‌ ஸந்நிதியில்‌ விளங்குகின்றன. ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
புத்தி வேறா. எல்லாருடைய புத்தி வருத்திகளும்‌ பொருள்‌ வடிவ 
மாகப்‌ பரிணமித்து, ஒரே ஆத்ம அறிவின்‌ எதிரில்‌ விளக்கம்‌ பெறு 
கின்றன. ஸாக்ஷியாகிய ஆத்ம அறிவின்‌ வேற்றுமைக்கு யாதொரு 
ப்ரமாணமும்‌ இல்லை. அது இரண்டற்றது. ஆத்ம அறிவாலேயே 
அறிபவனும்‌, அறியப்படுபொருள்களும்‌ பலவகையான சித்தவருத்தி 
களும்‌ விளக்கம்‌ பெறுகின்றன, அதனால்‌ அதை எல்லாமநிந்த 
ஸர்வஜ்ஞன்‌ என்கிறோம்‌. எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ இருப்பதற்கு 
முன்பே அது இருக்கிறது. அதை இல்லையென்று தள்ளுவதற்கு 
முடியாது. வேறு அறிவாலோ செயலினாலோ அடைதலும்‌ முடியாது. 
புத்தி தனித்தனியாக இருப்பதால்‌, ஒருவனுடைய புத்தியில்‌ தோன்று 
பவை மற்றொருவனுக்கு விளங்குவதில்லை. ஸாக்ஷி, புத்திவ்ருத்திகளை 
விளங்கச்‌ செய்ய, யாதொன்றும்‌ செய்வதில்லை. ஸந்திதி மாதிரமாய்‌ 


அது இருந்துகொண்டு புத்திவ்ருத்திகளை விளக்குகிறது. 


108 உபசேகேச ஸாஹஸ்ரீ 


்‌) 
ப்ரத்யக்‌ ஆத்மாவால்‌, புத்தியின்‌ மூலம்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ 
விளங்குமேயானால்‌, விளக்கமுறச்‌ செய்தல்‌ என்ற தொழில்‌ ஆத்மா 
வுக்கு ஏற்படுமே எனில்‌, 
கணவன்‌ விடக்‌ எ ஏடரஎ: 
என ஏயின ப 
பொருள்‌ அ தமா எல்லா வகையான |,ததி விகாரங்களுக் 
கும்‌, ஸாக்ஷியாயிருக்கிறது. ஆகையால்‌ புத்தியைப்போல்‌ குறிப்பிட்ட 
ஒருபொருளைமட்டும்‌ அறிதல்‌ ஆத்மாவுக்கு இல்லை, ஆத்மா அவயவ 
மற்றது. ஆகையால்‌ அதற்கு யாதொரு விகாரமும்‌ இல்லை. அது 
குணங்களும்‌ தொழில்களும்‌ இல்லாதது. ஆகையால்‌  அசகுற்குத்‌ 
தூய்மையற்ற தன்மையுமில்லை. ரூபம்‌ முதலியவை இல்லாததால்‌ 
அது பூதகாரி யமுமன் று. ஆகையால்‌ ஆத்மா, புத்தியின்‌ மூலம்‌ 
பொருளை விளக்கமுறச்‌ செய்கிறது என்பது உ.பசாரவழக்கு. 
்‌ & 
ஆத்ம அறிவு விகாரமற்றது என்றால்‌ அது எப்படி எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ விளக்கும்‌ ? எண்ற வினாவின்‌, விடை. எடுத்துக்காட்‌ 
டின்‌ மூலம்‌ விளக்கப்படுகிறது. 
ஷ்‌, ்‌ 
ஏர எக 414 128 டாப வப) | 
எா4்‌ சேர்‌ ஏர்‌ எரே சர ॥ 
பபாருள்‌ :--- பகலவனின்‌ ஒளியில்‌, ஸ்படிகமணியில்‌, அருகே 
யுள்ள செம்பருத்திப்‌ பூவின்‌ சிவப்பு நிறம்‌ விளங்குகிறது. அதுபோல்‌ 
அறிவு வடிவான என்‌ ஸந்நிதியில்‌ ஸ்படிகம்‌ போன்ற புத்தியில்‌ 
செம்பருத்திப்‌ பூவைப்‌ போலுள்ள டபாருள்கள்‌ விளங்குகின்‌ றன. 
ஆகையால்‌ ஸூர்யனின்‌ ஒளிபோல்‌ விகாரமற்ற என்னால்‌ எல்லாம்‌ 
விளங்குகின்‌ றன. 
விளக்கம்‌ :--- பகலவனின்‌ ஒளி, தான்‌ ஸந்நிதிமாத்ரமாய்‌ 
இருந்து, விகாரம்‌ எதையுமடையாமல்‌ ஸ்படிகமணியில்‌ சிவப்பு நிறத்‌ 
தைத்‌ தோன்றச்‌ செய்கிறது. அதுபோல ஆத்மாவும்‌ தான்‌ ஸந்நிதி 
மாத்திரமாய்‌ விகாரமடையாமல்‌ இருந்துகொண்டு, புத்தியில்‌ எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ தோன்றச்‌ செய்கிறது. புத்திதான்‌ விகாரமடை 
கிறதே தவிர, ஆத்மா விகாரமடைவ தில்லை. 
5 
ஆத்மா மாசற்றது ; தூய்மையானது என்று கூறப்படுகிறது. 
லி ஈன்‌ எ ஏஜி என! எர சிர்‌ | 
1 னு வடண எரு 4 எ 0 ப 
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பொருள்‌ :-- நனவிலும்‌, கனவிலும்‌, தன்னில்‌ கல்பிதமாகத்‌ 
தோன்றும்‌ புத்தி இருக்கும்வரை, அதில்‌ ஏறிய த்வைதப்‌ பொருள்கள்‌ 
காணப்படுகின்‌ றன. உக்கம்‌, மூர்ச்சை முத தலிய நிலைகளில்‌ புத்தி 
இல்லாதபோது த்வைகுப்‌ பொருள்களில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. எல்லா 
நிலைகளிலும்‌ ஆ.த்மாவாகிய ஸாக்ஷி, அறிவு வடிவாய்‌ இருக்கிறது. 
அது ஒருபோதும்‌ இல்லாமற்‌ போவதில்லை. ஸாக்ஷி எப்போதும்‌ 
விளங்குவதால்‌ அது ஸத்தான பொருள்‌. புத்தி முதலிய யாவும்‌ 
தோன்றி மறைவதால்‌ அவைகள்‌ இருப்பற் றவை. ஆகையால்‌ 
ஆத்மா: அழியாது, தூய்மையாயிருப்பதாகும்‌. 

6 

ஆத்மாவிற்கு வெளிப்‌ பொருள்களுடன்‌ தொடர்பு இல்லா 
விடினும்‌, மெய்யறிவற்ற நிலையில்‌, அவித்யையுடனும்‌, மெய்யறிவு 
பெற்ற நிலையில்‌ வித்யையுடனும்‌ தொடர்பு உண்டு. ஆகையால்‌ 
ஆத்மாவிற்கு அசுத்தத்‌ தன்மை ஏற்படுமே! எனில்‌, 


ஏரா ஈன்‌ எள ஏவி ரர 
ன ஏர: 8ம்‌ ஏரி ௭ 9464 ॥ 


பொருள்‌ :--. புத்தி, உடலே நான்‌?” என்று விபரீதமாக 
அறிகிறது. அதனால்‌ அந்த புத்தி எல்லாவற்றையும்‌ விளக்கவல்ல 
ஸாக்ஷியான ஆத்மா ஒன்று இல்லை”? என்று அவிவேக நிலையில்‌ 
எவ்வாறு அறிந்ததோ, அவ்வாறு விவேக அறிவு தோன்றிய பின்பு, 
அந்த புத்தியே - பரமாத்மாவுக்கு வேன ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ இல்லை ?* 
என்று அறிகிறது. அந்த விவேக நிலையில்‌, புத்தியும்‌ இல்லாமல்‌ 
போகிறது. 

விளக்கம்‌ :--மெய்யறிவற்ற நிலையில்‌ புத்தி பிற உலகப்‌ 
பொருள்களையெல்லாம்‌ நான்‌ என்றும்‌, எனது என்றும்‌ எண்ணி 
அல்லல்படுகிறது. அதுவே வெளிப்‌ பொருளைவிட்டு உள்முகமாக 
ஆனால்‌, உள்ளிருக்கும்‌ சைதன்ய வடிவாக மாறுகிறது. இதை 
அகண்டாகார விருத்திஜ்ஞானம்‌ என்பர்‌. இதுவே விவேக அறிவு. 
இது தோன்றியவுடன்‌ அவித்யை தன்‌ கார்யங்களுடன்‌ இல்லாது 
போகின்றது. பிறகு அந்த அகண்டாகார வருத்தி ஜ்ஞானமும்‌ 
அழிகிறது. அப்போது ஆத்மா தன்‌ ஸ்வரூபமாக விளங்குகிறது. 
இந்த நிலையில்‌ ஆத்மா மட்டுமே இருப்பதால்‌, அதற்கு அசுத்தத்‌ 
குன்மை வராது, அவிவேகமும்‌, விவேகமும்‌ புத்தியை இடமாக 
அடைந்துள்ளன. அவை ஆத்மாவை அடைந்திருக்கவில்லை.எனவே 
அவற்றால்‌ ஏற்படும்‌ தூய்மையற்ற தன்மை ஆத்மாவிற்கு இல்லை. 


14 ஏற்‌ ஏனக்கு ॥ 
புத்தியில்‌ ஏறிய அறிவைப்பற்றி விளக்கும்‌ பருதியாகிய 
வழாவது ப்ர கர காம்‌ (மி ழ்‌ இம்‌. 
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எகா ணக ॥ 2 ॥ 
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( 
சென்ற பகுதியில்‌, விவேகமும்‌ அவிவேகமும்‌, புத்தியை 
அடைந்துள்ளன என்று விளக்கப்பட்டது. அப்படியானால்‌ ஸாங்க்‌ 
யர்களின்‌ கொள்கை ஒப்புக்கொள்ளப்பட்ட தாகிவிடும்‌. ஸாங்க்யர்கள்‌ , 
புருஷணுடைய போகத்திற்கும்‌, மோக்ஷித்திற்கும்‌? புத்தியே அவிவேக 
விவேக வடிவாய்‌ மாறி உதவுகிறது என்கின்றனர்‌.” என்ற ஐயத்‌ 
தைப்‌ போக்கி, அத்வைதம்‌ ஸாங்க்யர்களின்‌ கொள்கைக்கு வேறு 
பட்டது என்பதை, ஆத்மா, புத்தி இவற்றின்‌ உரையாடல்‌ மூலமாக 
பகவத்பாதர்‌ விளக்கிக்‌ காட்டுகிறார்‌. 


எண்ணி னா ர 9 84) 
ரனினா எகர: ப 


வ்‌ எ ண எ ஈரி) 
ட்‌ டே 
கக்‌ ஜீ எள்ள காண ॥ 
பொருள்‌ :--ஏ புத்தியே! கேவல அறிவு வடிவாகிய என்‌ 
னிடத்தில்‌, விருப்பு, வெறுப்பு, செய்தல்‌, அனுபவித்தல்‌ முதலிய 
சூணங்கள்‌ அறியாமை காரணமாக உன்னால்‌ கல்பிக்கப்பட்டன. 
உண்மையில்‌ என்னிடம்‌ யாதொரு சிறப்பியல்பும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌, 
உன்னுடைய கல்பனைச்‌ செயல்களினால்‌ யாதொரு பயனையும்‌ எண்‌ 
னிடத்தில்‌ உண்டாக்குதல்‌ முடியாது. 
ந 
ஆகையால்‌ நீ அடங்குக என்கிறார்‌. 
ண எறுகச்ரி8 | 
எரி எர என்‌ ப 


ஏம்‌ ஈர்‌ ௭௪ என 188௭ | 
ஏனனில்‌ கரட்‌ எ ॥ 


பொருள்‌? ஏ புத்தியே! உன்னுடைய கல்பனைத்‌ தொழில்களை 
நீக்கிவிடுக. பயனற்ற முயற்சியையும்‌ விட்டுவிடுக. இவற்றை நீக்கி 
விட்டுப்‌ பிறகு, ப்ரத்யகா தமமவாகிய என்னிடம்‌ ஓடுங்குவாயாக. நாண்‌ 
பிறப்பற்றவன்‌ இரண்டற றவ? எல்லா வகையான்‌ வேறுபாடுகளு 


மில்லாதவன்‌; எப்போதும்‌ ஸ்‌ ம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபட்டவண்‌, 
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அத்துதைய நானே 


பாப்ரஹ்மமாயிருக்கிஜறேன்‌ . [மி என்னில்‌ 
ஒடுங்குக. 


விளக்கம்‌ :---புத்தி மாயாகல்பிதம்‌; அது ஆத்மாவில்‌ ஒடுங்கு 
கிறது, என்பது அத்வைத முடிவு. ஸாங்க்யர்களின்‌ முடிவு இவ்வாறு 
்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ ஸாங்கய ஸித்தாந்தம்‌ இங்கு வராது, என்று 
அறிக. 

ல ்‌ 

. ப்ரஹ்மம்‌ சிறப்பியல்புகளில்லா தது? பிறப்பற்ற ்‌? என்று 
வேதங்கள்‌ அறிவித்தாலும்‌ உடல்களுடன்‌ கூடிய ஆத்மா எவ்வாறு 
விசேஷகுணங்களில்லாத ப்ரஹ்மமாகும்‌ ? என்றால்‌, 

எளஏ ஏரு எரிக்‌ க | 
எள ஏ. ன்‌ என்ர எ ப 
ம்‌ வின்ச்‌ மரு | 

ன எனி ஈக விர ப 

பொருள்‌ :-- தான்‌ எப்போதும்‌ எல்லா உயிர்களினிடமும்‌ 
ஸமமாய்‌, சிறப்பான குணங்களின்‌ நி இருக்கிறேன்‌. ஆகாசம்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ சூழ்ந்துகொண்டு, அழிவற்றதாயும்‌, பிறபொருள்‌ 
களுடன்‌ தொடர்பற்றதாயும்‌, சிறப்பியல்பற்றதாயும்‌ எவ்வாறு இருக்‌ 
கிறதோ, அவ்வாறே நான்‌, தனித்த தூய ஆன ந்த வடிவனாயும்‌, 
இடைவெளியின்‌ றி எங்கும்‌ நிறைந்‌ தவனாயும்‌, அவயவங்கள்‌ இல்லாத 
வனாயும்‌, ஒருசெயலும்‌ இல்லா தவனாயும்‌, பரப்ரஹ்ம வடிவினனாயும்‌ 
இருக்கிறேன்‌. என்னிடம்‌ கல்பனை செய்யப்பட்ட உபாதிகளை விலக்‌ 
கினால்‌, யாதொரு துர்மமும்‌ என்னிடமில்லை. ஆகையால்‌ ஏ புத்தியே! 
உன்செயல்களால்‌ நீ என்னிடம்‌ யாதொருபயனையும்‌ உண்டாக்குதல்‌ 
இயலாது. ்‌ 

4. 

- ஆத்மா ப்ரஹ்மமான தால்‌, அதனிடம்‌ புத்தி நேராக 
யாதொரு பயஸையும்‌ உண்டுபண்ணுதல்‌ முடியாது; என்றாலும்‌ ஆத்மா 
வுடன்‌ தொடர்பு கொண்டவைகளுக்கு விகாரத்தை உண்டாக்கி, 
அதன்மூலம்‌ ஆத்மாவினிடமும்‌ விகாரத்தைத்தோற்றுவிக்கலாமே ”* 
என்றால்‌ 

ம்‌ ஈரி எ கன்‌ । 
னா ௭ கணா ஈர எ ॥ 
ஏமம்‌ எட ஸ்‌ எ 


ஆ ஒம்‌ எ௭ வார | 
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பொருள்‌ :-- நான்‌ ஒன்றாகவே இருப்பவன்‌. என்னிடம்‌ 
உண்மையில்‌ எந்த வேறுபாடும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ என்னோடு 
இயைபு கொண்ட வேறு பொருளே இல்லை. நான்‌ ஒன்றுடனும்‌ 
இயைபு இல்லாதவன்‌; ஆகையால்‌ என்னைச்சார்ந்த வேறு பொருளு 
டன்‌ தொடர்பும்‌ எனக்கு இல்லை. நான்‌ சார்ந்திருப்பதற்குரிய வேறு 
பொருளுடன்‌ தொடர்பும்‌ எனக்கில்லை. நான்‌ அஸங்கன்‌; ஆனதால்‌ 
என்னிடத்தில்‌ எந்த மாறுபாட்டினையும்‌ உன்னால்‌ செய்தல்‌ முடியாது. 
உன்‌ செயலால்‌ யாதொரு பயனுமில்லை. என்னிடம்‌ நீ கல்பிதமான 
பொருளாதலால்‌, உண்மையில்‌ நீ இரண்டற்ற என்‌ ஸ்வரூபமே 
யாவாய்‌. என்௯ைக்காட்டிலும்‌ நீ தனியாக இல்லை. ஆகையால்‌ 
எனக்கு நீ யாதொன்றையும்‌ செய்துவிடல்‌ முடியாது. 
க 
மக்களிடம்‌ தமக்குள்ள மிகுந்த கருணையே என்பதை பகவத்‌ பாதர்‌ 
கூறு! கிளுர்‌ . 
ஆவல்‌ ப ன்த்ன்‌ 
ப்பட ப்பது பு தட்ட்டட்டது 
இப்‌ டவலில்‌ 1 அடபணில்லைம 
பதட்ட ப்புதுட்ப ட்ப இர 
ஓஒ பஸ * 
ஏஏ பெ எட்‌ | 
முடிகளை ட அக ்‌ 
படவ ம ப கட்டி ட்டன 
இபொருண்‌ 3. அறிவற்ற மக்கள்‌, பிறப்பு, மரணம்‌, கர்மா 

இவை வடிவமாயுள்ள உலக வாழ்வில்‌, மிகவும்‌ துன்பமுறுகின்‌ றனர்‌. 
எனவே அவர்கள்‌ அத்துன்பங்களிலிருந்து விடுதலை பெற எண்ணி, 
யாணன்‌, உரையாடல்‌ வடிவமாயுள்ள இந்தப்‌ பளஞூதியை இயற்றினேன்‌ . 
இப்பகுதியை அறிவதால்‌, ஆத்மாவின்‌ உண்மை நிலையாகிய அறிவு 
ஏற்படும்‌, ஏனெனில்‌ இப்பகுதி, * நித்ய அறிவு வடிவான நாண்‌ 
உண்மையில்‌ ப்ரஸ்மமாக இருக்கிறேன்‌ *” என்று அறிவு தோண்று 
வதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கி றது. 


6 
ப ப்டது அ ட்ட்ட்ட மதி 
களான ப 
(எகர எனா எளவு | 
ஏவி: 8௭ எனா ஏனிப 


பொருள்‌ :-- ஒரு மனிதன்‌ இந்த உரையாடல்‌ பகுதியைச்‌ 
சிந்திப்பானேயானால்‌, அறியாமையால்‌, வந்ததும்‌, மிகுந்து அச்சம்‌ 
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தருவதுமாகிய ஸம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபடுவான்‌. அவன்‌ எல்லா 
விருப்பங்களும்‌ அற்றவனாவான்‌. உயிருடன்‌ இருக்கும்போதே வேறு 
பாடில்லாத ஆத்மநிலையில்‌ இருந்துகொண்டு அழிவற்ற இன்பத்தை 
நுகர்வான்‌. எல்லாவகையான சோகங்களையும்‌ நீக்கியவனாய்‌ வாழ்‌ 
வாண்‌. ம்‌ 


ப எ4்‌ அசர்‌ எ்டிகராஎகாரு ப 
புத்தியை அமைதியுறும்படி. கூறும்‌ பகுதியாகிய எட்டாம்‌ ப்ரகரணம்‌ 
முற்றும்‌. 


எண்ன ப 5 ॥ 
ஆத்மாவின்‌ நுஸ்மைை யயும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ இயல்பையும்‌ 


விளக்கும்‌ பகுதி. 


1. 
சென்ற பகுதியில்‌ மூண்றாம்‌ ச்லோகத்தில்‌ * ஆகாசம்‌ 
போன்றது ஆத்மா '* என்று கூறப்பட்டது. அந்த உவமையால்‌ 
குறிக்கப்பட்ட பொருள்‌, இப்பகுதியில்‌ விரிவாக விளக்கப்படுகிறது. 


என்‌ ௭௭ எாகோரு 
ஏனோ ணி ஏளன | 


பொருள்‌ :-- “டுவளியே உள்ள பூமியின்‌ விகாரங்களை க்‌ 
காட்டிலும்‌, பூமி நுட்பமானது; வ்யாபகமானது; உண்மைத்தன்மை 
யுடையது. பூமியினும்‌, நீர்‌ நுட்பமானது, வ்யாபகமானது, உண்மை 
யைக்‌ கொண்டது. இவ்வாறே நீரைக்காட்டிலும்‌, நெருப்பும்‌, 
நெருப்பைக்‌ காட்டிலும்‌, வளியும்‌, வளியைக்‌ காட்டிலும்‌ வானமும்‌, 
வானத்தைக்காட்டிலும்‌ ஆத்மாவும்‌ நுட்பமானவை? பலவிடங்களைச்‌ 
சூழ்ந்திருப்பவை; உண்மையானவை. ஆத்மாவிடம்‌ யாதொரு சிறப்‌ 
பியல்புமில்லை. அதனால்‌ அதற்கு மற்றொரு காரணம்‌ இல்லை. 
ஆகையால்‌ முன்‌ முன்‌ உள்ள காரியங்களை விலக்கிப்‌ பின்‌ பின்‌ வரும்‌ 
காரணங்களை ஆராய்ந்து, முடிவில்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மஸ்வரூபமே, மிக 
வும்நுட்பமானது; மிகவும்‌ வ்யாபகமானது; மிகமிக உண்மையானது. :” 
என்று உறுதி கொள்ளவேண்டும்‌. 

விளக்கம்‌ :-- கார்யம்‌ விளங்கும்போது, அதில்‌ காரண ஸ்வ 
ரூபம்‌ இருக்கிறது. எனினும்‌ அது மறைபட்டிருக்கிறது. அதனால்‌ 
காரணம்‌ நுட்பமானது என்று சொல்லப்படுகிறது. காரணமென்பது 
கார்யத்தில்‌ மட்டுமிருப்பதில்லை. வேறிடத்திலும்‌ அது கார்யப்படா 
மல்‌ இருக்கிறது. ஆதலால்‌ கார்யத்தை நோக்க, காரணம்‌ வ்யாபக 
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மானது. மேலும்‌ கார்யத்திற்குக்‌ காரணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேருன 
கனியிருப்பு இல்லை. ஆகையால்‌ கார்யம்‌ கல்பிதம்‌ என்று உறுதியாக 
அதநிந்து அதை விலக்கிவிட்டுக்‌ * காரணப்பொருளே உண்மையாக 
இருக்கிறது ? என்று கொள்ளுதல்‌ முடியும்‌. 

இம்முறையாக ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, கார்யப்பொருளாகிய 
எல்லாவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ நுட்பமானதும்‌, வியாபகமானதும்‌, உண்‌ 
மையானதுமாய்‌ இருப்பது, ப்ரஹ்ம சைதன்யமே என்பது விளங்கும்‌. 
்‌' ஆகையால்‌ :: எப்பொருளுடனும்‌ இயைபற்றதும்‌, விகாரமற்றதும்‌, 
ஒன்றாயிருப்பதுமாகிய அப்பரம்பொருளே நாண்‌ :* என்று எப்போதும்‌ 
எண்ணம்‌ கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 

2 

உடலிலும்‌ வெளியிலும்‌ ஐம்பூதங்கள்‌ இருக்கின்றன; ஆகை 
யால்‌, விகாரமற்ற ஆத்மா ஒன்றே உ.ண்மையானது? என்று எங்‌ 
ஙனம்‌ முடிவு கொள்ளலாம்‌? எனில்‌, 


எரி ஈ௫ளி எண சானா ஈரா | 


எான(௭௭ என்‌ சார எரர்‌ கணை: ப 

பொருள்‌ :-- வெளியிலுள்ள பூமியின்‌ பகுதி, எந்தப்ரமாண த்‌ 
தால்‌ இருப்பதாக உணரப்படுகிறதோ, அந்த ப்ரமாணத்தாலேயே 
உடலிலுள்ள பூமியின்‌ பகுதியும்‌ இருப்பதாக அறியப்படுகிறது. 
இவ்வாறே நீர்‌ முதவிய பூதங்களும்‌, உடலிலும்‌, வெளியிலும்‌ அறியப்‌ 
படுகின்றன. 

விளக்கம்‌ :--- அத்யாத்மம்‌ எனப்படும்‌ உடலிலுள்ளவை, 
அதிதைவம்‌ எனப்படும்‌ தேதேவதைகளிடம்‌ இருப்பவை, என்று பிரிந்தி 
ருக்கும்‌ எல்லா பூதங்களும்‌, ஒரே ஆத்மஸ்வரூப அறிவால்‌ விளங்கு 
கின்றன. அந்த சித்ஸ்வரூபத்தை விட்டு அப்பூதங்களுக்குத்‌ தனி 
இருப்பில்லை. ஆகையால்‌ £ப்ரத்யகாத்ம ப்ரஹ்மமே எல்லாமுமாக 
இருக்கிறது'' என்று முடிவு ஏற்படுகிறது. இவ்வாறு ஏகாத்ம தத்வம்‌ 
நிலைநாட்டப்‌ படுகிறது. 

2 

வெளிப்பொருள்கள்‌ உண்மையில்‌ இல்லைடயன்றால்‌ ஆத்மாவை 
உள்ளிருப்பது என்றும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்திருப்பது என்றும்‌ கூறுதல்‌ 
எவ்வாறு பொருந்தும்‌ ? என்ற ஐயத்தை ஓர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டினால்‌ 
நீக்குகிறுர்‌. 


பபப படவ ட்கட்டு ட்ப ஜப்‌ (இ 
ஏகி என எ: (௭: எளி 
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பொருள்‌ :-- “கரற்று முதலியவை உண்டாவதற்கு முன்பு 
ஆகாசம்‌ எங்கும்‌ பரவியுள்ளது”? என்று எவ்வாறு சொல்லப்படு 
கிறதோ, அவ்வாறே -வெளிப்பொருள்கள்‌ தோன்றுவதற்கு முன்‌ 
ஆத்மா எப்போதும்‌ ஒன்றாகவும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்ததாகவும்‌, 
அறிவு வடிவாசவும்‌, இரண்டற்றதாகவும்‌, எல்லாமுமாகவும்‌ இருக்‌ 
கிறது”? என்று கூறப்படுகின்றது. 
விளக்கம்‌ :-- சிறப்பியல்பற்ற அறிவுவடிவமே, தன்னிடம்‌ 
ஏற்றிக்‌ கூறப்படும்‌ வெளிப்பொருள்களை நோக்க, ப்ரத்யக்‌ என்றும்‌, 
எல்லாவற்றையும்‌ சூழ்ந்துள்ளது என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. இவ்வாறு 
அது உபதேசகாலத்தில்‌ சூறிக்கப்படுகிறது. உண்மையில்‌ ஆத்மா 
தானாகவே இருப்பது ; அதற்கு உள்‌, வெளி என்று கூறப்படும்‌ 
வேறுபாடுகள்‌ உண்மையாக இல்லை. வேறு பொருள்கள்‌ யாவும்‌ 
கல்பிதமானவை; அவற்றுடன்‌ ஆத்மா உண்மையான தொடர்‌ 
பற்றது. 
ரி 
ப்ரஹ்மா முதலியதேவர்கள்‌, வேற்றுமையுடன்‌' காணப்படு 
கின்றனர்‌. ஆகையால்‌ ஆத்மா எப்படி ஒன்றாக இருக்கும்‌ ? மேலும்‌ 
ஆத்மா, ஆசை முதலிய குற்றமான குணங்களுடன்‌ கூடி விளங்குவ 
தால்‌, அது எங்ஙனம்‌ கேவல அறிவு வடிவாக இருத்தல்‌ கூடும்‌? 
என்றல்‌, 
ட்ப பப்ப துப்பப இட்து த பபதி 
காணின்‌ எரா எரி 4 கின ॥ 
பொருள்‌ :-- நான்முகப்ரஹ்மா முதல்‌ ஸ்தாவரம்‌ முடிவாக 
உள்ள எல்லா உயிர்களும்‌ என்னுடைய உ.டல்களாகக்‌ கருதப்படுகின்‌ 
றன. என்னையன்றி உண்மையில்‌ வேறுபொருளில்லாததால்‌ 
விருப்பு, வெறுப்பு முதலிய குற்றமான குணங்கள்‌ என்னிடம்‌ எப்படி 
ஊண்டாகும்‌ ? அவை  தோன்றநிமறைவதால்‌, என்‌ இயல்புகளாக 
ஆகமாட்டா. 
5 
'ப்ரத்யகாத்மா குற்ற குணங்களற்றது என்பது தகாது. 
விருப்பு வெறுப்பு முதலியவை ப்ரத்யக்ஷமாக உணரப்படுகின்றன ! 
என்றால்‌, 
வ ட்ட 
ஏரி: எவர்‌ ஏரி எரு | 
லிக்‌ கிர ஏ ஏ 54 எர வின்‌ என ॥ 
பொருள்‌:....எல்லாபூதங்களிலும்‌ இருப்பவனும்‌, எல்லாவ ற்றிற்சூம்‌ 
காரணமாயிருப்பவனும்‌ ஆகிய ஈசனே நான்‌. ஆகையால்‌ எண்‌ கறிய 


வடிவமாயுள்ள எல்லா. பூதங்களின்‌ தோஷங்களுடன்‌ நான்‌ எவ்வித 


இயையும்‌ இல்லா தவன்‌ . அறியாத பாலன்‌, வானம்‌ நீல நிறமுள்ள து 
என்று எண்ணுவதுபோல மக்கள்‌ அறியாமையால்‌, ஒரு தோஷமுமற்ற 
என்னை ஸம்ஸார தோஷங்களுடன்‌ கூடியவனாக எண்ணுகின்‌ றனர்‌. 
6 
நான்முகப்ரஹ்மா முதல்‌ ஸ்தாவரம்‌ முடிவாயுள்ள ஜீவர்கள்‌ 
எங்ஙனம்‌ ஒன்ருன ஆத்மாவின்‌ உடல்களாவர்‌ எனில்‌ 


அனா என்ன்‌ என ட 
பட்டத யப்தோ ட்ட ப்பம்‌ இப்பபப்பதி! 


பொருள்‌ :--- எல்லாவற்றையும்‌ விளங்கச்செய்வதும்‌, குற்றம்‌ 
யாதொன்றுமில்லாததுமாகிய எனது அறிவு வடிவத்தால்‌ எல்லா 
ப்ராணிகளுடைய புத்திகளும்‌ எப்பொழுதும்‌ விளங்குவதால்‌, எல்லா 
ப்ராணிகளும்‌ என்னுடைய உடல்களாகும்‌. 

விளக்கம்‌ :-- நீர்நிறைந்த பல அண்டாக்களில்‌, பகலவனின்‌ 
ப்ரதிபிம்பம்‌ விழுந்து விளங்குகிறது. பல பாத்ரங்களில்‌ தோன்றும்‌ 
பல ஆபாஸ ஸுஇிர்யர்களும்‌, வானில்‌ ஒளிவீசும்‌ ஒரே ஸர்யனால்‌ 
விளங்குகின்‌ றன. அந்தப்பாத்ரங்களையும்‌, ஆபாஸப்ர திபிம்பங்களையும்‌, 
வானிலுள்ள ஒரே ஸுர்யனின்‌ உடல்கள்‌ என்று சொல்வதுபோல 
ப ஒரே ஆத்மாவின்‌ ப்ரதிபிம்பத்தையடைந்து, அதே ஆத்மாவினால்‌ 
விளக்கம்‌ பெறுகின்ற எல்லா ஜீவர்களும்‌, எல்லா புத்திகளும்‌ அந்த 
ஆத்மானின்‌ உடல்கள்‌ £? என்று கூறுவது பொருத்தமானது. 

ர 

அப்படியானால்‌, பலபுத்திகளும்‌, அவற்றுடன்‌ கூடிய ஜீவர்‌ 
களும்‌ இருப்பதால்‌, ஆத்மாவுக்கு இரண்டற்ற தன்மை எங்ஙனம்‌ 
பொருந்தும்‌? என்றால்‌, 

எண எனச்‌ ௭௭ எண்ட்‌ | 


இன்‌ ரிம்‌ எல்‌ ர 24 எ ர ப 

பொருள்‌ -- எப்பொருள்‌ உண்டாகிறதோ அறிவினால்‌ 
விளக்கப்படுகிறதோ, அது உண்மையன்று. கனவில்‌ அறியப்படும்‌ 
பொருள்கள்‌ போல. நனவிலும்‌, கனவில்‌ போல எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களும்‌ அக்காலத்தில்‌ உண்டாவதாலும்‌, அறிவால்‌ அறியப்படுவ 
காலும்‌, அவை உண்மையாயிருப்பவையல்ல. நணவு, கனவு 
நிலைகளில்‌ அழியாத எந்த அறிவால்‌ வெளிப்‌ பொருள்கள்‌ விளங்கு 
கின்றன வோ அந்த அறிவு, வெளிப்‌ பொருள்களுடன்‌ தொடர்பில்‌ 
லாதது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவின்‌ இரண்டற்ற தன்மைக்கு ஹானி 
யில்லை. ஏனெனில்‌ த்வைதப்‌ பொருள்களே உண்மையாக இல்லை. 

விளக்கம்‌:....அரோபிக்கப்பட்ட . தவைதப்‌ பொருள்களால்‌, 
அகிஷ்டானமாயுள்ள அத்வைதப்‌ பொருளுக்குக்‌ கேடு வராது. 
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8 
மேற்கூ.றிய கருத்தை வலியுறுத்த வேதச்சான்றுகள்‌ காட்டப்‌ 
படுகின்றன. 
ஏர: எார16 எனி ஏதி வர: 
ப்ட்‌ பபப மாட்து பபப்ப்லு 


பொருள்‌ :-- ஈநல்லுறக்கத்தில்‌ வேறு ஒரு பொருளுமில்லை. 
அங்கு விளங்கும்‌ ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபமாகிய அறிவு அழியாதது?” 
என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. “வேறு பொருளுடன்‌ விளங்காகு 


ஆத்மாவின்‌ அறிவு ஸ்வரூபம்‌ அழிவற்றது”? என்று வேதம்‌ கூறுவ 
தால்‌, வேறு பொருளுடன்‌ கலந்து விளங்கும்‌, நனவு நிலையில்‌ 
ஏற்படும்‌ அறிவு, மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்டதாகும்‌. அந்த அறிவால்‌ 
அறியப்படும்‌ வெளிப்‌ பொருள்களும்‌ உண்மையானவையல்ல. என்று 
உறுதிகொள்ள வேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :--ஆத்ம அறிவு அழிவற்றது; அது விஷய வடிவ 
மாக மாறுது. அந்தக்‌ கரணம்‌ ஐஜடமானது; அது அறிவுக்கு இட 
மாகாது. ஆகையால்‌ நனவில்‌ தோன்றும்‌ விஷயவடிவமான அறிவு 
கல்பிதம்‌. நனவு முதலிய நிலைகளில்‌ விஷயவடிவமாய்த்‌ தோன்றும்‌ 
புத்தி வ்ருத்திகள்‌, சைதன்ய ஒளியால்‌ சூழப்பட்டு விளங்குகின்‌ றன. 
அந்த நிலைகளில்‌ உள்ள, எல்லாவகையான சித்தவருத்திகளின்‌ 
தோற்றக்‌ கேடுகளுக்கும்‌ ஸாக்ஷியாய்‌ விளங்கும்‌ ஆத்மசைதன்யத்தின்‌ 
இருப்பை மறுத்தல்‌ முடியாது. அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ளவே 
வேண்டும்‌. எனவே எல்லா நிலைகளிலும்‌ ஸாக்ஷகி சைதன்யம்‌ 
மாருமல்‌ விளங்குவதால்‌, அது நித்யம்‌ என்றும்‌, நிர்விஷயம்‌ என்றும்‌ 
முடிவு ஏற்படுகிறது. 

9 

“ஆத்மாவை அறியவேண்டும்‌, சேட்க வேண்டும்‌, ஆராய 
வேண்டும்‌?” என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
அறியப்படும்‌ பொருளாகவும்‌, கேட்கப்படும்‌ பொருளாகவும்‌, ஆராயப்‌ 
படும்‌ பொருளாகவும்‌ ஆகும்‌. இவ்விதமாகின்ற ஆத்மா, ஏனைய 
பொருளைப்போல உண்மையில்‌ இல்லாத பொருளாகி விடுமே?! 
என்னால்‌, 

கரவாகு ஊதச[%: கள்ளா ஏன | 
ஈஸ்‌ ஏிள்ண்ன்‌ ஏன்‌ எனி என ॥ 


ஸாக்ஷியாகிய. ஆத்மா, ரூபம்‌ முதலியவைகளில்லாகருது. 
ஆகையால்‌ அதைப்‌ பார்த்தலும்‌ இயலாது. கேட்டலும்‌, ஆராய்தலும்‌ 
இயலாதவை. இதுபோலவே, சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ பூமாவாகிய 
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ஆத்மாவுக்கு அறியப்படும்‌ தன்மை இல்லை என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 
ஆகையால்‌ அது அறியப்படாத பொருள்‌ என்று நிச்சயமா கத்‌ 
தெரிகிறது. 

விளக்கம்‌ :--.::ஆத்மாவை அறிதல்‌ வேண்டும்‌'” என்ற வேத 
வாக்கியத்தின்‌ கருத்து, ஆத்மா அல்லாதவற்றை அறிவதிலிருத்து 
சித்தத்தை விலக்க வேண்டும்‌ என்பதே ஆகும்‌. .,அநாத்ம விஷயங்‌ 
களிலிருந்து மனம்‌ விலகுமேயானால்‌, தன்னிருப்புடன்‌ விளங்குகின்‌ ற 
ஸாக்ஷிவடிவம்‌ தானே விளங்கும்‌. இந்தக்‌ கருத்தையே “ஆத்மாவை 
அதநிதல்‌ வேண்டும்‌!” என்ற தொடரால்‌ வேதம்‌ உபசாரமாகக்‌ 
கூறிற்று. 

சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌ எங்கு மற்றொன்றைப்‌ பார்ப்‌ 
பதில்லையோ, கேட்பதில்லையோ, அறிவதில்லையோ அதுபூமா,”” 
என்று கூறுகிறது. இதன்‌ கருத்தாவது, மற்றயாதொரு பொருளையும்‌ 
அறியாவிட்டால்‌, குறைவற்ற ஸாக்ஷிஸ்வரூபம்‌ தானே விளங்கும்‌ 
என்பதாகும்‌. 

14 எ௭ர்‌ எனோட ராகள்‌ 
ஆத்மாவின்‌ நுண்மையையும்‌ எங்கும்‌ நிறைந்த தன்மையை 


யும்‌ விளக்கும்‌ பகுதியாகிய ஒன்பதாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


னை -ஏர்௭ரகன்‌ | 2௨ ॥ 
மெய்யறிவே ஆத்மஸ்வரூபம்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-10, 
1 
முன்‌ பகுதியில்‌ ஆத்மா, விஷயமற்ற அறிவு வடிவம்‌ என்‌ 

பதை, வேத மொழிகளைக்‌ கொண்டும்‌, யுக்திகளைக்‌ கொண்டும்‌ 
விளக்கம்‌ செய்த பகவத்‌ பாதர்‌, தம்‌ அனுபவத்தின்‌ மூலம்‌ அதே 
கருத்தை எடுத்து விளக்குகிறார்‌. 

எரணகம்‌ எஏஇிரர்‌ 4 | 

எதோ எணிகளர்‌ | 

அடர்‌ ஏம்‌ ஏகன்‌ | 

4 ஏர்‌ ஏ௭ர்‌ ௭௩ எட்‌ 


ரட்‌ : நான்‌ கேவல அறிவு வடிவன்‌; ஆகாசம்போல 
எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌; எல்லாப்பொருள்களுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டவன்‌; 


எப்போதும்‌ அறிவொளியுடன்‌ விளங்குபவன்‌; பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌... 


இல்லாதவன்‌; ஒருவனாக இருப்பவன்‌; வெளிப்‌ பொருள்களுடன்‌ 
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இயைபு இல்லாதவன்‌; நான்‌ எப்போதும்‌ விடுதலை பெற்றிருப்‌ 
பவன்‌; நானே அப்பரம்பொருள்‌; நானே ஓங்காரம்‌ மூலம்‌ 
விளங்கும்‌ வடிவம்‌ உடையவன்‌. 


2 


ம்‌ 


அறிவு வடிவாயுள்ள ஆத்மா ஆகாசம்போல எப்படி அஸங்க 
மாகும்‌ ? காணப்படும்‌ பொருள்களின்‌ தொடர்பால்‌ அதற்குத்‌ தூய்மை 
யின்மை, மாறுதல்‌ முதலிய தோஷங்கள்‌ ஏற்படுமே! எனில்‌, 


848௫ ஏசிக்‌ எரி | 
பமக டக கப்பட்டது 
பய பவ்ய பட்‌ இப்ப 

ர்ரர்ஏரா ௭௭ சார்‌ ண: ப 


பொருள்‌:--நான்‌ கேவல அறிவின்‌ வடிவம்‌; அறியாமையும்‌, 
அதன்‌ காரியங்களும்‌ இல்லாததால்‌ நான்‌ எப்போதும்‌ தூயவன்‌; 
ப்ராணன்‌ மனம்‌ முதலியவற்றின்‌ ஸம்பந்தமில்லாததால்‌ நான்‌ 
விகாரமற்றவன்‌; அஸங்கன்‌. ஆகையால்‌ எனக்கு விஷயமாகும்‌ 
பொருள்‌ உண்மையாக ஒன்றுமில்லை. நான்‌ எங்கும்‌ திறைந்த- 
அளவு வரம்பற்ற ஆத்மா; முன்‌, பின்‌, மேல்‌, கீழ்‌ முதலிய எல்லா 
இடங்களிலும்‌ உள்ள பொருள்களில்‌ நிறைந்துள்ள பூமா நானே; 
நான்‌ பிறப்பற்றவன்‌;: எப்போதும்‌ எனது நிலையில்‌ நின்று விகார 
மற்று விளங்குபவன்‌. 


ஓ 
ஆத்மா, பிறப்பும்‌, இறப்பும்‌, விகாரங்களும்‌ இல்லாதது 
என்ற கருத்தை விளக்கும்‌ வேத மொழிகள்‌ குறிக்கப்படுகின்‌ றன. 
ர ஷ்‌ 
அளி ரான 8௭: | 
வன்ர: எளி: ॥. 
ன்‌ 6 6 
ஏ ஷார்‌ காஏரிஏ ரஏர௨ 
ஷீ சூ (ம 
ஏகே எ எள்‌ ஈக எட்‌ | 
பொருள்‌:-- நான்‌ பிறப்பற்றவன்‌; இறப்பற்றவன்‌: மூப்பற்ற 
வன்‌; அம்ருதனாயிருப்பவன்‌; தன்டுனாளியுடையவன்‌;: எங்கும்‌ பரவிய 
வன்‌; இரண்டற்றவன்‌ ; நான்‌ எக்காரணத்தினின்றும்‌ தோன்றிய 
வனல்லன்‌; என்னிடமிருந்து எக்காரியமும்‌ தோன்றவில்லை; நான்‌ 


மிகவும்‌ மாசற்றவன்‌. என்‌ ஸ்வரூப ஆனந்தத்தால்‌ எப்போதும்‌ 
துருப்தி அடைந்தவன்‌. ஆகையால்‌ எப்போதும்‌ எல்லாத்‌ தர்மங்‌ 
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களிலிருந்தும்‌ விடுபட்டவன்‌. ஓம்‌ என்ற சொல்லால்‌ “மாணவன்‌ 
இக்கருத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறான்‌ ?? என்று அறிக. 
விளக்கம்‌:-- இங்கே கீழ்வரும்‌ வேதவாக்யங்களை அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌, 
ஏவி ஏனளிர்‌ போர: ?? 
ம ஸர ஈர ௧1௭௭: எள சளிக்‌ னள எ 
6 ஏஜ்‌ ஏரு: வச்‌ வி)? 
4 ஏஜ்‌ ஊிரீரரர்‌ விரி?! 
்‌] _ 6 ி 4 
4 இன்‌ இழ்‌ ஏஏ ரன்‌ ?? “ஈகி: 7! 
ரீ 
கனவு, நனவு, உறக்கம்‌ ஆகிய மூன்று நிலைகளிலும்‌ ஆத்மா 
வேறு வேறு விதமாய்த்‌ தோன்றுகிறது. அது எப்படி விகாரமில்‌ 
லாதது ஆகும்‌ ? என்றால்‌ 


ரர னரஏ 69ள்‌ | 
ஜி (கிண எபி ளா 
வ “ரர்‌ னி ன | 


ஏஏ ஈரி ஏவ ௭92: ॥ 

பொருள்‌ உ றுக்கத்திலும்‌, விழிப்பிலும்‌, கனவிலும்‌, என்‌ 
னுடன்‌ ஸம்பந்தமுள்ள பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை. அந்த நிலைகளில்‌ 
என்‌ வடிவமாகக்‌ காணப்படும்‌ பொருளும்‌ உண்மையில்‌ யாதொன்று 
மில்லை, அந்நிலைகளில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ அவித்யையால்‌ 
ஆரோபிக்கப்பட்டவைகள்‌ . அவைகள்‌ தோன்றி மறைகின்றன. 
அவற்றிற்குத்‌ தன்னிருப்பு என்பது இல்லை. சைதன்ய ஸ்வரூப 
மாகவும்‌ அவற்றிற்கு இருப்பு இல்லை. ஆகையால்‌ நான்‌ அம்மூன்று 
நிலைகளுக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட. நான்காம்‌ நிலையினன்‌. எப்போதும்‌ 
இரண்டற்ற அநிவுஸ்வரூபன்‌. 

விளக்கம்‌ : மூன்று நிலைகளிலும்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ 
ஆத்மாவுக்கு வெளியில்‌ தோன்றுகின்றன. நனவில்‌ ஸ்தூல 
போகங்களையும்‌, ஸ்தூல உடலையும்‌ அபிமானிக்கும்‌ ஜீவனுக்கு 
விச்வன்‌ என்று பெயர்‌. கனவில்‌ வாஸனாமயமான போகங்களையும்‌ 
லிங்கசரீர த்தையும்‌ அபிமானிக்கும்‌ ஜீவனுக்கு தைஜஸன்‌ என்று 
பெயர்‌. உறக்கத்தில்‌ அறியாமையுடன்‌ கூடிய ஜீவனுக்கு ப்ராஜ்ஞன்‌ 
என்று பெயர்‌. இம்மூவரும்‌ நீரையடைந்த ஸுூர்யப்ரதிபிம்பம்போல்‌ 
கல்பிதமானவர்கள்‌. இவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ப்ரஹ்ம சைதன்யம்‌ 
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வேருனது. மூன்று நிலைகளிலும்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ ப்ரஹ்ம 
சைதன்ய : வடிவாகவும்‌ இரா. ஏனெனில்‌, அப்பொருள்களுக்கு 
சைதன்யத்துடன்‌ உண்மையான தாதாத்ம்ய ஸம்பந்தமில்லை. அப்‌ 
பொருள்கள்‌ கல்பிக்கப்பட்டு மயக்கத்தால்‌ இருப்பனபோல்‌ தோன்று 
பவை. ஆகையால்‌ மூன்று நிலைகளிலும்‌ வேறு வேரறாகத்‌ தோன்றும்‌ 
மூவரும்‌, உண்மையான ஆத்மா அல்லர்‌, இவர்களினும்‌ வேருகி 
யுள்ள துரீயநிலையிலுள்ளதே ஆத்மா. அது எப்போதும்‌ ஒளியாக 
விளங்குவது. அது விகாரமற்றது. ்‌ 
5 


ஆத்மா எப்படிச்‌ சிறப்பியல்பு இல்லாதது ஆகும்‌? உடல்‌ 
முதலியவற்றுடன்‌ அதற்குள்ள தொடர்பு ப்ரத்யக்ஷமாக இருக்கிறதே! 


என்றால்‌, 


எ -ஏதி19- கடு: | 
௭4 எனா€ ௭௭ [ரிர்கா: ॥ 
ம்‌ 8 ஸ்‌ க வலது 
எனி வ எச௭ள்‌: 
ஏஏ: ஊரடு518 ௪58998 பு 
பொருள்‌ :-- நான்‌ விகாரமற்றவனாதலால்‌, உடல்‌, புத்தி, 
பொதிகள்‌, இன்பம்‌, துன்பம்‌ ஆகிய இவற்றுடன்‌ உண்மையான 
யாதொரு தொடர்பும்‌ எனக்கு இல்லை. அவைகள்‌ என்னுடன்‌ 
இயைபு கொண்டவைகளுமல்ல; அவை என்‌ ஸ்வரூபமுமலல; 
கனவில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ எவ்வாறு உண்மையல்லவோ, 
அவ்வாறே உடல்‌ முதலியவற்றின்‌ தொடர்பும்‌ உண்மையில்லை. 
ஆகையால்‌ அவற்றுடன்‌ எனக்கு உள்ள ஸம்பந்தம்‌ உண்மை 
யானதன்று. 
௦ 
* ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களாகிய தூய்மை, விகாரமற்றதன்மை 
இவைகளும்‌ காணப்‌ படுவதால்‌ மித்யை ஆகுமே ! இவைகள்‌ மித்யை 
ஆனால்‌ இவற்றை உடைய ஆத்மாவும்‌ மித்யை ஆகுமே !”' என்றுல்‌, 
268 ஐ ஈன்‌ ஏஏ எரி இரா 
ஞூ பி 
[எசான்‌ 18 நன: | 
ஏ ஏரி எ ஏ ஏரு | 
௭ ஏர எரா னி: ॥ ப 
பொருள்‌ :-நான்‌. இரண்டற்றவன்‌; ஆகையால்‌ என்‌ 


னிடத்தில்‌ விகாரத்தை உண்டுபண்ணக்கூடிய பொருள்‌ ஒன்றுமில்லை. 
16 
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எனவே எனக்கு யாதொரு விகாரமுமில்லை; இது உண்மை. எனக்கு 
உடல்‌ முதலியவற்றின்‌ ஸம்பந்தமில்லாததால்‌, புண்யமோ, பாபமோ 
மோக்ஷ்மோ, பந்தமோ, வர்ணாச்ரம தர்மங்களோ, இவையாவும்‌ 

விளக்கம்‌ :--தூய்மையும்‌, விகாரமற்ற தன்மையும்‌ ஆத்மாவின்‌ 
தார்மங்களல்ல. மாசில்லாமை, விகாரமின்மை. என்பவற்றைக்‌ 
குறிக்கும்‌ சொற்களால்‌, அஸங்கமான ஆத்மஸ்வரூபம்‌ குறிக்கப்‌ 
படுகிறது. கர்மங்களாலோ, கர்மஸாதனங்களாலோ ஆத்மாவுக்கு 
யாதொரு விகாரமுமில்லை. அவிக்ரிய, சுத்த, என்ற சொற்கள்‌ 
ஆத்மாவைக்‌ குறிக்க உபலக்ஷணமாக வந்துள்ளன. ஏனைய 
பொருள்களைப்போல ஆத்மா விகாரமும்‌, மாசும்‌ உடையதன்று 
என்பதே இங்கு கருத்து, ஆத்மாவிடம்‌ சுத்தத்‌ தன்மை என்ற 
குணமும்‌, விகாரமில்லாமை என்ற குணமும்‌ உண்டு என்பது 
கருத்தன்று. 

1 

ஆத்மாவுக்கு உடல்‌ முதலியவற்றுடன்‌, அறிதல்‌, அறியப்‌ 

படுதல்‌ என்ற ஸம்பந்தம்‌ இருக்கிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மா உடலை 


உடையதே என்றால்‌ 


அனான்‌ என்றன்‌ உகர 3) 
க ன எவர ரிக ப 
ஏனா எள ஈர்‌ உன்ன? | 
ஏம்‌ கோள்‌ எண: ப 


பொருள்‌ :--நான்‌, காரணமற்று இருப்பதாலும்‌, குணங்கள ற்று 
இருப்பதாலும்‌, எனக்குக்‌ கர்மாவுமில்லை. அதனாலேற்படும்‌ இன்ப 
துன்பங்களாகிய பயனுமில்லை. ஆகையால்‌ நான்‌ எல்லா ஸம்ஸார 
தர்மங்களுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டவன்‌; இரண்டற்றவன்‌. நாண்‌, உடலை 
யடைந்தவனாகக்‌ காணப்படினும்‌, மிக மிக நுட்பமாயிருப்பதால்‌ 
உடலுடன்‌ ஒட்டுவதில்லை. ஆகாசம்‌ வேறு பொருள்களுடன்‌ கூடி 
எங்கும்‌ நிறைந்ததாய்‌ இருக்கிறது. ஆனாலும்‌ அதுஒருபொருளுடனும்‌ 
ஒட்டுவதில்லை. அதுபோலவே நானும்‌ எல்லா உடல்களுடனும்‌ கூடி 
எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌. ஆனாலும்‌ ஒரு பொருளுடனும்‌ ஒட்டுவதில்லை. 


விளக்கம்‌:---எது கர்மங்களுடன்‌ ஸம்பந்தப்‌ படுகிறதோ, அது 
காரணமுள்ள தாயும்‌, பல குணங்களுடன்‌ கூடியதாயும்‌ இருக்கும்‌. 
இதற்கு உதாஹரணம்‌ ரதம்‌. ஆத்மாவோ காரணமற்றது; குண 
மற்றது. ஆகையால்‌ அது ரதத்தைப்போல கர்மாவுடன்‌ தொடர்பு 
கொண்டதன்று. அதிதல்‌, அறியப்படுதல்‌ என்ற ஸம்பந்தத்தால்‌ 
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ஆத்மா உடலை யடைந்ததாகக்‌ காணப்பட்டாலும்‌, அது மிக நுட்ப 
மானதால்‌ அதற்கு உடலைப்பற்றியிருக்கும்‌ குணங்களுடன்‌ ஒட்டு 
தலில்லை. ஆகையால்‌ அதற்குப்‌ புண்ய பாபஸம்பந்தங்கள்‌ இல்லை. 
பந்தமுமில்லை, மோ௯்கமுமில்லை. உடல்‌ ஆத்மாவிடம்‌ கல்பிதமான 
பொருள்‌; அ/தணறுடைய இயல்புகள்‌ ஆத்மாவுடன்‌ சேரா. 
்‌ ட ப 
உடல்கள்‌ பலவாறு உள்ளன; அவைகளை இடமாகக்கொண்ட 
ஆத்மாக்களுக்கும்‌ பல வேற்றுமைகள்‌ இருக்கக்‌ கூடும்‌. அப்படி 
யானால்‌ ஆத்மாவுக்கு, பரிபூர்ணத்‌ தன்மையும்‌, பரமாத்மாவாய்‌ 
இருக்கும்‌ தன்மையும்‌ எவ்வாறு பொருந்தும்‌ ? என்ரால்‌, 


௭81 ஏ ஏர ஏரிகள்‌ | 
ஏரார்‌ ரி எனப ப 
ரர ஏ எரி ௭௭ | 
மமம்மய ப ட்டடமாப்ப பத! 


பொருள்‌ :-- நான்‌: எல்லா பூதங்களிலும்‌, எப்போதும்‌ ஸம 
மான ஈச்வரஸ்வரூபமாக இருக்கிறேன்‌. ஆகையால்‌ எனக்கு உடல்‌ 
களால்‌ ஏற்படும்‌ பலவகை வேறுபாடுகள்‌ இல்லை. க்ஷரம்‌ எனப்படும்‌ 
எல்லாக்‌ கார்யக்‌ கூட்டங்களுக்கும்‌, அக்ஷரம்‌ என்று கூறப்படும்‌ 
மாயையுடன்‌ கூடிய பரம்பொருளுக்கும்‌ வேறுபட்டவன்‌. ஆகையால்‌ 
நான்‌ புருஷோத்தமன்‌; நான்‌ எல்லா ஜீவர்களுடைய ஆத்மதத்வ 
மாய்‌ இருக்கிறேன்‌; நான்‌ ஒருவனேயன்றி இரண்‌...ல்லன்‌: நான்‌ 
இவ்வாறு இருந்தாலும்‌ அவித்யையால்‌ பலவாளுக அதியப்படுகிறேன்‌. 

விளக்கம்‌ :-- உடல்கள்‌ பலவாக உள்ளன. அவ்வுடல்களில்‌ 
உள்ள ஆத்மா பல அல்ல; ஒன்றே. உடலினுடைய வேறுபாடு 
களால்‌ ஆத்மாவும்‌ பலவாக உள்ளதுபோல்‌ அறியாமையால்‌ 
தோன்றுகிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவுக்குப்‌ பரிபூர்ணத்‌ தன்மையும்‌ 
பரமாத்மாவாயிருக்கும்‌ தன்மையும்‌ பொருந்தும்‌. 

9 

அப்படியானால்‌ ஆத்மாவிற்கு அவித்யையுடன்‌ தொடர்பு 

உண்டா ? என்றால்‌, 


பப்ப டப்ப இஞ்‌ 12: த 
மிமய படபட பட்டன்‌ 
ர்கள்‌ ணை கள: | 

198: ரணி எளள்‌ ஏஏாணக்‌ பு 
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பொருள்‌ :--அவித்யை எனப்படும்‌ மூல அ.ஜியாமையுடனோ, 
அதனால்‌ ஏற்படும்‌ உடலபிமானத்துடனோ, உடலபிமானத்தால்‌ 
செய்யப்படும்‌ புண்ய பாபச்‌ செயல்களுடவனோ, எனக்கு யாதொரு 
ஸம்பந்தமும்‌ இல்லை. ஏனெனில்‌ வேறு பொருளால்‌ ஏற்படும்‌ 
அளவு வரம்பு எனக்கு யாதொன்றுமில்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மாவாகிய 
நான்‌ எல்லா தோஷங்களினின்றும்‌ நீங்கியவன்‌. நான்‌ பார்க்‌ 
கிடூறன்‌, கேட்கிறேன்‌”? என்ற வ்யவஹாரம்‌, அவித்யையால்‌ கல்பிக்க 
பட்ட அந்தக்‌ கரணத்‌ தொடர்பால்‌ ஆத்மாவில்‌ தோன்றுகிறது. 
அசைவற்ற ஆகாசம்‌ எவ்வாறு தன்னில்‌ நிலைபெற்றுள்ளதோ, அவ்‌ 
வாறு இரண்டற்ற நான்‌ என்ஸ்வரூபத்தில்‌ நிலைபெற்றுள்ளேன்‌. 

விளக்கம்‌ :-..அறிவொளியே ஆத்மா” என்று வேதம்‌ முதலி 
யவை கூறுகின்றன. அவித்யை என்பது தன்டனொளியற்றது; ஜட 
மானது. நேர்மாறான இவை இரண்டிற்கும்‌ உண்மையில்‌ ஸம்பந்தம்‌ 
பொருந்தாது. ஆகையால்‌ உண்மையில்‌ ஆத்மா அவித்யைக்கு 
ஆச்ரயமன்று. குருடர்கள்‌, பகலில்‌ இல்லாத இருளைக்‌ காண்பது 
போல இல்லாத அவித்யையை, ஒன்றான ஆத்மாவில்‌, அறியா தவர்கள்‌ 
கல்பிதமாகக்‌ காண்கிறார்கள்‌. உலகில்‌ உடல்‌,பொறி முதலியவைகள்‌ 
வேறு பொருள்களால்‌ அளவிடப்‌ படுகின்றன. ஆகையால்‌ அவை 
பரிச்சின்னங்கள்‌ எனப்படும்‌. அவற்றிற்கு அறியாமையுடனும்‌, 
புண்ய பாபங்களுடனும்‌ தொடர்புண்டு. ஆத்மாவோ வேறு பொருள்‌ 
களால்‌ அளவிடுதற்குரியதன்று. ஆகையால்‌ அதற்கு அறியாமை 
யுடனும்‌ புண்ய பாபங்களுடனும்‌ தொடர்பு இல்லை. 

10 


38 04 ஏன (10 | 
எள்‌ ஏ௭ எரி ௭௭ ஏஎ: ॥ 
ஷீ த சு ஒட 
௭ 5௭ வி எண்‌ எள்‌ | 
ஈக எ எண்ன என எளிக ப 
பொருள்‌:-... “நான்‌ பரப்ரஹ்மம்‌ என்ற உறுதியான மெய்யறிவு 
உடையவன்‌, மறுபடியும்‌ பிறப்பதில்லை?” என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. 
விதையில்லாவிடில்‌ பழம்‌ உண்டாகாது. அதுபோல, மெய்யறிவுள்ள 
வனுக்கு அவித்யா மோஹமில்லையாகையால்‌, அதனால்‌ விளையும்‌ 
பிறப்பும்‌ இல்லை. 
11 
மோஹத்தின்‌ தன்மையை பகவத்பாதர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 
பப்பட்‌ இடும்‌ பபபல 
விர்‌ எ 98 எ எள 
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உட ல்‌ 

எரன்ர்‌ ௭ எ கரா | 

எவன்‌ எனற ஏஅி 1௭4 ப 

முதலில்‌, ஸ்தால உடலிலும்‌, லிங்க சரீரத்தி 
லும்‌ நான்‌ என்ற அஹங்காரம்‌ தோன்றுகிறது. பிறகு. வெளிப்‌ 
பொருளில்‌ “இது?” என்ற கற்பனை தோன்றுகிறது. பிறகு அப்‌ 
பொருள்கள்‌ இப்படி இன்பம்‌ தருவன வாயுள்ளன?? என்ற ப்ரிய புத்தி 
தோன்றுகிறது. பிறகு “இவைகள்‌ என்னுடையவைகள்‌ ” என்ற 
மமகாரபு த்தி தோன்றுகிறது. இவ்வாறே “மற்றவன்‌ இவ்விதமிருக்‌ 
கிரான்‌; அவ்விதமில்லை'' என்ற எண்ணங்கள்‌ தோன்றுகின்றன. 


பொருள்‌ $ 


இவைகள்‌ மயக்கத்தால்‌ ஏற்படுகின்‌ றவைகளே அறியாத மக்கள்‌ 
எண்ணும்‌ இவ்வார௫ுன கல்பனை எண்ணங்கள்‌ யாவும்‌, எப்போதும்‌, 
சேஷ மற்றதும்‌, இரண்டற்றதும்‌, மேலான ஆநந்தவடிவாயுள்ள 
தும்‌ ஆகிய ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ உண்மையாக இல்லை. 
12 
மேலே கூறிய ஸம்ஸாரமயக்கங்கள்‌ மெய்யறிவால்‌ அழியும்‌” 
என்பது கூறப்படுகின்‌ றது. 
ஏகம்‌ ஏஎளடிஎ 1488 | 
எனனஎர்‌ ௭ எ னிகளின | 
எனின்‌ எ எள்‌ என எ 
ஏகம்‌ ஏர்‌ எல ப 
பொருள்‌ :--எந்தப்‌ பெரியோர்களுக்கு, ஐயமும்‌ விபரீதமும்‌ 
இல்லாததும்‌, மாசற்றதும்‌, இரண்டற்றதும்‌ ஆகிய மெய்யறிவு 
உண்டாகிறதோ, அவர்களுக்கு மோஹமுமில்லை; சோகமுமில்லை. 
எனவே ஸம்ஸார இயல்புமில்லை. சோகமும்‌ மோஹமும்‌ இல்லாத 
தால்‌, கர்மாவுமில்லை; பிறப்புமில்லை. வேதங்களை நன்கறிந்த பெரி 
யோர்களின்‌ உறுதியான கொள்கை இதுவேயாகும்‌. 
1.4 
மெய்யறிவுடையவனின்‌ ஸ்வரூபம்‌ எப்படியிருக்குமெனில்‌ 
ரர9௭ஏ என்‌ எ ௭ 16 | 
உர்‌ ர கணம்‌ என: ப 
ஏளன கர்‌ ர்க ௭: | 
ஏ அனரர்ஏ எண 808 1984: | 


பொருள்‌ :-4 எவன்‌ நனவு நிலையில்‌, எல்லாப்பொருள்களஞும்‌ 
பொய்யென்று விலக்கப்பட்டதால்‌ த்வைத உலகத்தை மேலெழுந்த 
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வாறு பார்த்தாலும்‌, உண்மையிலிருப்பதாய்ப்‌ பார்ப்பது இல்லையோ, 
உறங்குபவன்‌ போல, உலகமடங்கிய ப்ரத்யகாத்ம ஸ்வரூபமாகவே 
அதைப்பார்க்கிறரானோ, எவன்‌ நீராடுதல்‌ முதலிய செயல்களைச்‌ செய்தா 
லும்‌, மெய்யறிவு ஏற்பட்டு விட்டதால்‌ கர்த்தாவாகத்‌ தன்னை அறிவ 
தில்லையோ, அவனே ஆத்மாவை அறிந்தவனாவான்‌. | 
எவன்‌ சாஸ்த்ரங்களின்‌ பொருளை அறிந்திருந்தும்‌ நாண்‌ 
கர்த்தா என்று அபிமானம்‌ கொள்கிறானோ, அவன்‌ ஆத்மாவை 
அறிந்தவனல்லன்‌. இதுதான்‌ வேதாந்த நூல்களின்‌ முடிவாகும்‌. 
14 


088௯ சோஸ்‌ ௭ஏ | 
எசா 18 றனர்‌ ஈரா | 
149௩485684 எ ன்‌ எர । 
எ 188௭4 சரிஈ 6 கரிய 
பொருள்‌ :-- இவ்வாறு இந்த உண்மையறிவு என்னால்‌ 
கூறப்பட்டது. இது வேதாந்தங்களால்‌ நிச்சயம்‌ செய்யப்பட்ட 
முடிவாகும்‌. இது மிக மேலானது. இந்த உண்மையறிவில்‌ உறுதி 
யாய்‌ ஒருவன்‌ நிலைபெற்று இருப்பின்‌, அவண்‌ பிறவித்துன்‌ பங்களி 
லிருந்து விடுதலை பெற்று விடுவான்‌. ஆகாசம்‌ எப்பொருளுடனும்‌ 
ஒட்டுவதில்லை. அதுபோல ஆத்மஜ்ஞானியும்‌ எவ்வித கர்மங்‌ 
களுடனும்‌ உயிருடனிருக்கும்‌ பொழுதே ஒட்டுவதில்லை, 
॥ உ கேர்‌ உகர வு மள றகறா ப 
மெய்யறிவே ஆத்மஸ்ரூபம்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதியாகிய 
பத்தாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


ர ட்ட டயதத்கக 
ஆத்மாவின்‌ அறிவு வடிவை விளக்கிக்‌ கூறும்‌ பகுதி-11. 
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'“ப்ரஹ்மமும்‌ ஜீவனும்‌ ஒன்றே என்ற மெய்யறிவால்‌ பிறவித்‌ 
துன்பம்‌ நீங்குமென்பது பொருந்தாது. மோக்ஷம்‌ எண்பது கர்மா 
வினாலோ, கர்மாவுடன்கூடிய நஞானத்தாலோ ஏற்படலாம்‌. மெய்‌ 
யறிவே வேதாந்தங்களின்‌ முடிவு என்பதும்‌ பொருத்தமற்றது. 
அதுவும்‌ ஐயத்திற்கிடமானதே. அனுமானத்தாலும்‌ மெய்யறிவை 
அடையலாம்‌”? என்ற ஷயக்கருததைப்போக்குவதற்கு இந்தப்பகுதி 
தொடங்கப்பெறுகிறது. முன்‌ டூப பலவிடங்களில்‌. இக்கருத்து, 
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தவருனது என்று விளக்கப்பட்டுள்ளது. எனினும்‌, மெய்யறிவு உறுதி 
பெறுவதன்‌ பொருட்டு வேறு முறையில்‌ மறுபடி பகவத்பாதர்‌ மேலே 
கூறிய தவருன கருத்தைப்‌ போக்குகிறார்‌. 


818௭2 க: ரல்‌ என்ன்‌ ஏ எனிகாசளா | 
அள்ள ரன்‌ கிர்‌ என்‌ ப 


பொருள்‌ :--- எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ அறிவுவடிவாயிருக்கும்‌ 
தன்மை இயல்பாகவே அமைந்துள்ளது. அதற்கு மாறாகத்தன்னைக்‌ 
கர்த்தாவாகவும்‌, போக்தாவாகவும்‌ அறிவது அறியாமையால்‌ ஏத்‌ 
பட்டது. தான்‌ கேவல அறிவாயிருப்பதாலும்‌, தன்னை வேறு 
விதமாய்‌ அறிவது அறியாமையால்‌ ஏற்பட்டதாலும்‌, தத்வ ஜ்ஞானம்‌ 
ஒன்றுதான்‌ மோக்ஷத்திற்குக்காரணம்‌. இந்த தத்‌ வஜ்ஞானம்‌ **நீ 
ப்ரஹ்மமாய்‌ இருக்கிறாய்‌”? என்ற. பொருளைத்தரும்‌ **தத்வமஸி'' 
என்ற மஹாவாக்யத்தாலேயே ஏற்படும்‌. அவ்வாறு ஏற்பட்ட இந்த 
மெய்யறிவு நான்‌ கர்த்தா”? என்பது போன்ற அறியாமையின்‌ 


விளைவுகளைப்‌ போக்கிவிடுகிறது. 


விளக்கம்‌ :-- ஸம்ஸாரம்‌ என்பது அறியாமையால்‌ ஒற்‌ 
பட்டது. அறியாமையைப்போக்க அ.றியேவே திறமையுடையது. 
அதியாமை அடியோடு நீங்குவதே மோக்ஷம்‌. எனவே ஞானத்‌ 
தாலேயே மோக்ஷம்‌; கர்மாவினாலன்று.'? என்பது விளங்கும்‌. 
ப்ரஹ்மமும்‌ ஜீவனும்‌ ஒன்றே என்பதை வேத வாக்கியத்தின்‌ மூலம்‌ 
தான்‌ அறிய முடியுமேதவிர வேறு பிரமாணங்களால்‌ அறிதல்‌ 
முடியாது. . அவ்விரண்டும்‌, ரூபம்‌ முதலிய குணங்கள்‌ அற்றவை; 
ஆகையால்‌ அவை வேவறு ப்ரமாணங்களுக்கு விஷயமாகா. 


2 


கர்மாவினால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்பது வேவதத்திற்கும்‌ 
யுக்திக்கும்‌ பொருந்தாது என்பதைக்‌ கூறுகிறார்‌. 


சு ஏத சன்‌ எ ரக்கா எகர | 
எனின்‌ ஏர்‌ எல்‌ கஸ்‌ எர | 


பொருள்‌ :-- “மரணமற்ற தன்மையை அடைய ஞானம்‌ 
தான்‌ வேண்டும்‌'' என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. அந்த வவேதம்‌ 
இவ்வாறு கூறுவதனால்‌, ஆத்மஜ்ஞானத்திற்கு வேறுயாதொன்தறின்‌ 
துணையும்‌ இல்லை என்பதை அறிவிக்கிறது. மேலும்‌ அது எல்லா 
ஸாதனங்களுடன்‌ கூடின கர்மங்களையும்‌, மோக்ஷஸாகனமல்ல என்று 
விலக்குகி றது. 
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விளக்கம்‌ :-- அத்வைதமாகிய மெய்யநிவு தோன்றிய பின்பு 
ஜாதி முதலியவற்றில்‌ அபிமானம்‌ விலகிவிடுகிறது. அந்த 
அபிமானத்தால்‌ ஏற்படும்‌ கர்மாவும்‌, விலகுகிறது. ஆகவே அதன்‌ 
துணை ஞானத்திற்கு ஏற்படாது. 
ன்‌ 8 
மெய்யறிவுள்ளவனுக்குக்‌ கர்மங்கள்‌ பொருத்தமாகா என்று 
கூறு கிளுர்‌. ட்‌ 
ஏீஏ்ரர்‌ ஏன்‌ ஏர்‌ எரர்‌ ரன: | 
வி ல்‌ 
என ஏ [எரஎ்கா 999: கர எண்ண | 
பொருள்‌ :-- கர்த்தா என்ற அபிமானமும்‌, ஜாதியில்‌ 
அபிமானமும்‌ இல்லாமல்‌, மனத்தின்‌ எல்லா வ்யாபாரங்களையும்‌, 
ஸாக்ஷியாக இருந்து கொண்டு பார்க்கின்ற விகாரமில்லாத எனக்கு, 
எங்ஙனம்‌ கர்மா என்ற விசேஷம்‌ பொருந்தும்‌? எவ்வகையிலும்‌ 
பொருந்தாது. 
4 
ஸாக்ஷியாக இருந்துகொண்டு மனத்தின்‌ வியாபாரங்களைப்‌ 
பார்ப்பது எங்ஙனம்‌? என்பதை விளக்குகிளுர்‌, 
எலிர்‌ எ௭அஏ ௭௭௭௭ எறரின்ற | 
எண ஊன ணட: ஏஸி ளு; ॥ 
பொருள்‌ :-- ஸ்வப்நநிலையில்‌ மனத்தையும்‌, அதன்‌ செயல்‌ 
களையும்‌ எவ்வாறு ஆத்மா பார்க்கிறதோ, அவ்வாறு விழிப்பிலும்‌ 
மன த்தையும்‌, அதன்செயல்களையும்‌ ஆத்மா பார்க்கிறது. உறக்க 
நிலையில்‌ மனமும்‌, அதன்‌ தொழில்களும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ 
அப்போது ஆத்மா கேவல அறிவாகவும்‌, எங்கும்‌ உள்ள தாயும்‌, 
நித்யமாயும்‌ இருக்கிறது. 
விளக்கம்‌ :-- நனவிலும்‌, கனவிலும்‌ ஆத்ம ஒளியின்‌ 
முன்னிலையில்‌ பொருள்கள்‌ விளங்குகின்றன என்ற கருத்தை, ஆத்மா 
பொருள்களைப்பார்க்கிறது என்ற தொடரால்‌ பகவத்பாதர்‌ கூறுகிறார்‌. 
நாம்‌ கண்களால்‌ பார்ப்பதுபோல்‌ ஆத்மா பார்ப்பதில்லை. அதன்‌ 
பார்வை என்பது ஸந்நிதானமாத்ரமே அன்றி வேறன்று. 
ட] 
இவ்வாருயின்‌ -வெளிப்பொருள்களே இல்லை' என்ற முடிவு 
ஏற்படுகிறது. “ஆத்மா ஒன்றே இருக்கிறது” என்ற முடிவும்‌ ஏற்படு 
கிறது. இப்படியானால்‌ ப்ரத்யக்ஷிம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களுக்கும்‌, உலக 
வழக்கு, வேத வழக்கு ஆகியவற்றிற்கும்‌ பொருந்தாமை ஏற்படுமே ! 
என்றால்‌, 
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ச எனி ஏளன கேன்‌ வர ஏ | 
என: எற்‌ எசா ர | 


பொருள்‌ :-- விழித்துக்‌ கொள்ளும்வரை கனவில்‌ காணப்‌ 
பெறும்‌ பொருள்‌ உண்மையே. அங்கு நடைபெறும்‌ வ்யாபாரங்களும்‌ 
உண்மையே. அதுபோல விழிப்புநிலையிலும்‌ மெய்யறிவு ஏற்படு 
வதற்கு முன்னால்‌, உடலில்‌ ஆத்மபுத்தியும்‌ ப்ரத்யக்ஷப்ரமாணங்களும்‌, 
மற்ற உலக, வேத வழக்குகளும்‌ உண்மையே. 1 


விளக்கம்‌ :-- மெய்யறிவுக்குப்பின்பு, ப்ரத்யக்ஷம்‌, உல க, 
வேதவழக்குகள்‌ ஆகியவற்றிற்குப்‌ பொருந்தாமை ஏற்படுவது அத்‌ 
வைதிகளுக்கு இஷ்டமே. உண்மை என்பது முக்காலத்திலும்‌ வில 
காமல்‌ இருக்கும்‌ பொருளே ஆகும்‌, அப்பொருள்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே. 
ஏனையவை சிலகாலமே உள்ளன. ஆகையால்‌ அவை மித்யை. கனவு 
இனைவுகளில்‌ தோன்றும்‌ பொருள்கள்‌ மூன்று காலங்களிலும்‌ இருப்ப 
தில்லை. ஆகையால்‌ அவை அஸத்யங்கள்‌. 


6 
6 வ 
விஏஏஏ ஏஏ: ஏகு ர: | 
ஷ்‌. 
னான்‌ ஏரா: ஏஜ: எனின்‌ கைக: ப 
பொருள்‌ :-- ஆகாசம்‌ போல நான்‌ எல்லா பூதங்களிலும்‌ 
இருக்கிறேன்‌. பூத தோஷங்களின்‌ தொடர்பும்‌ எனக்கு இல்லை; 
நான்‌ ஸாக்ஷி; கேவல அறிவாயிருப்பவன்‌; தூய்மையுள்ளவன்‌; 
குணங்களற்றவன்‌: எங்கும்‌ நிறைந்த ப்ரஹ்மமாயிருப்பவன்‌. 


ர்‌ 


வருகை மள ராக க(ஏ | 
ஏனா 4 ஏன [8௭ம்‌ எனக: ॥ 


பொருள்‌ :-- நாண்‌, பெயரும்‌, ரூபமும்‌, செயலும்‌ இல்லா 
தவன்‌; அழியாத விடுதலை நிலையை அடைந்தவன்‌; ஆத்மாவாகிய 
நான்‌ பரப்ரஹ்மம்‌; அறிவாகவே இருப்பவன்‌; எப்போதும்‌ இரண்‌ 
ட.ற்றவன்‌. 

8 

எப்படி ஆத்மா இரண்டற்றதாகும்‌? நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்ற 
அநிவைப்போல, நான்‌ கர்த்தா என்ற அனுபவமும்‌ ப்ரமாணத்தை 
மூலமாகக்‌ கொண்டுள்ள தே ! என்ளுல்‌, 

17 
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38 எள கர பிர எனி 9 192: 
ஏ எனா ஏரஎஷட2ஊர்‌ எரிக்‌ வட எச: ॥ 


பொருள்‌ :-- நான்‌ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌; நான்‌ கர்த்தா 
வாகவும்‌, போக்கதாவாகவும்‌ இருக்கிறேன்‌”? என்று இருவிதமாகவும்‌ 
எவர்கள்‌ அறிவார்களேோ, அவர்கள்‌ ஞானமார்க்கத்திலிருந்தும்‌, கர்ம 
வழியிலிருந்தும்‌, நழுவியவர்கள்‌. ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ நாஸ்திகர்‌ 
களே, ஐயமில்லை. 

விளக்கம்‌ :-- நான்‌ கர்த்தா என்ற எண்ணமுள்ள போது 
மெய்யறிவு இருக்காது. நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்ற அறிவு ஏற்பட்டபின்‌, 
நான்‌ கர்த்தா என்ற எண்ணமிராது, பொருத்தமற்ற இவ்விரண்டு 
அறிவுகளும்‌ ஒருவனிடம்‌ ஏற்படா. ஒருவனிடம்‌ இவ்விரண்டும்‌ 
ஏற்பட்டால்‌ அவனுக்கு மெய்யறிவும்‌ இல்லை. கர்மாவைச்‌ செய்யும்‌ 
தணன்மையுமில்லை. ஆகையால்‌ அவண்‌ இரண்டையுமிழந்தவன்‌ 
எனவே அவன்‌ நாஸ்திகன்‌. 

9 


இவ்விதம்‌ கடுமையாகப்‌ பேசுவதால்‌ அத்வைதம்‌ ஏற்பட்டு 

விடாது; ப்ரமாணம்‌ வேண்டும்‌. என்று கூறினால்‌, 
டல] ன்‌ 
எரஎர்ககள் கனி ஏளன; 
ளா எனனரரர்‌ எார விளி எரு எரா | 

பொருள்‌:--* எவ்வாறு கர்மங்களைக்கூறும்‌ சாஸ்‌ த்ரங்களை ஆதார 
மாகக்‌ கொண்டு, கண்ணால்‌ காணாவிட்டாலும்‌, தர்ம, அதர்மங்களின்‌ 
பயன்களுடன்‌ தனக்குக்‌ தொடர்பு உள்ளது” என்பதை ஏற்றுக்கொள் 
கிரோமோ, அப்படியே, மெய்யறிவை போதிக்கும்‌ வேதாந்த சாஸ்த்‌ 
ரத்தை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு, நானே ப்ரஹ்மம்‌ என்பதையும்‌, மெய்‌ 
யறிவாலேயே மோக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்பதையும்‌ ஏற்‌ றுக்கொள்கிறோம்‌. 

விளக்கம்‌ :-- வேதாந்தங்களில்‌, பேதபுத்தியும்‌, கர்மாவும்‌ 
நிந்திக்கப்பட்டுள்ளான. “டுமய்யறிவே விடுதலைதரும்‌”” என்றும்‌ விளக்‌ 
கப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ ஒருவனுக்கு “நான்‌ கர்த்தா” என்ற 
அறிவும்‌, “நான்‌ ப்ரஹ்ம*மென்ற அறிவும்‌ ஒரே நிலையில்‌ ஏற்படா. 
கர்மா நிந்திக்கப்பட்டதால்‌ அது சாஸ்த்ரங்களின்‌ முக்யமான கருத்‌ 
தன்று. மெய்யறிவே சாஸ்‌ த்ரங்களின்‌ முக்ய காத்பர்யம்‌, 

10 

ஆத்மாவுக்குக்‌ கர்மாவினால்‌ உண்டாகும்‌ தர்ம அதர்ம பலன்‌ 
களுடன்‌ தொடர்பு உண்டு என்று சாஸ்த்ரப்ரமாணத்தால்‌ அறி 
கிறோம்‌. வேறுப்ரமாணங்களுக்கு விரோதமில்லாதகால்‌ அவ்வாறு 
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அதை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? என்ற 
வேதாந்த அறிவு, ப்ரத்யக்ஷமாய்‌ அறியப்படும்‌ நான்‌ கர்த்தா, 
போக்தா”? என்கிற அனுபவத்திற்கு மாறுபட்டதாக இருக்கிறது. 
ஆகையால்‌, வேதத்திற்கும்‌, அனுபவத்திற்கும்‌ மாறுபாடு வராமல்‌ 


அபேதத்துடனும்‌ கூடியவை; என்று பேதமபேத வாதத்தை எற்றுக்‌ 
கொள்வது பொருத்தமானது. என்றால்‌, ்‌ 
ஏ எனனை எள: என்ட 
ர ட்மக்‌ க்‌ 2 ட ஷ்‌ 
ஏஷுரன மூ ஏக: ஆகி என்ட ப 

பொருள்‌ :-.. மஞ்சளில்‌ தோய்க்கப்பட்ட ஆடை, மஞ்சள்‌ 
நிறமுடையதாகக்‌ காணப்படுகிறது. அதுபோல விழிப்பு நிலையில்‌ 
காணப்படும்‌ பொருள்களை அனுபவித்த சித்தம்‌, அவைகளின்‌ 
வாஸகாகளோரடு கூடியிருக்கும்‌. கனவில்‌ அந்த வாஸனைகளும்‌ 
சித்தமும்‌, மக்களால்‌ காணப்படுகின்றன. கனவில்‌ காணப்படும்‌ 
அவை, நனவில்‌ உள்ள உலகம்‌ போல்‌ காணப்படுகின்றன. இவ்‌ 
வாறு வாஸனைகளுடன்‌' கூடிய சித்தம்‌ ஸ்வப்னத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
பொருளாவதால்‌ அதைக்‌ காணுபவன்‌ வேருக இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
அவனே கேவல ஸாக்ஷி; அவன்‌ வாஸனையுடன்‌ கூடிய சித்தத்திற்கு 
வேறுபட்டவன்‌. கனவில்‌ போலவே நனவிலும்‌, “நான்‌. கர்த்தா 
போக்தா?” என்பவை காணப்படுவதால்‌, அவைகள்‌ காணப்படும்‌ 
சித்தத்தின்‌ தர்மங்கள்‌. காணுகின்ற ஸாக்ஷியின்‌ தர்மங்களல்ல. 
தூய்மையான ஸாக்ஷி, அவற்றிற்கு வேறுபட்டவன்‌. 

11 

“குனவில்‌ ஆத்மா பார்க்கப்படும்‌ பொருள்களுக்கு வேரறுக நன்கு 

புலப்படுகிறது” என்பதை எடுத்துக்‌ காட்டினால்‌ விளக்குகிறார்‌. 


கிளா 14: கார கரா - ஏர | 
ஏஏ: ௭4 ஈ.ஈ வினா வண்ட 


பொருள்‌ :--உறையிலிருந்து வெளியே எடுக்கப்பட்ட கத்தி 
யானது, எவ்வாறு வெளிப்படையாகக்‌ காணப்படுகிறதோ, அவ்‌ 
வாறே ஸ்வப்நத்தில்‌ ஆத்மா கார்ய காரணவடிவான மனத்திலிருந்து 
வேறுபட்டவனாய்‌, உள்ள படி விளக்கமாகக்‌ காணப்படுகிறான்‌ . இவன்‌ 
குனக்கென ஒளியையுடை.யவன்‌ . 

விள க்கம்‌ 311 குமா வேருகுக்‌ காணப்படுகிறான்‌” எண்‌ தால்‌ 
குடம்‌ முதலியவையபோல அறிவிற்கு விஷயமாகி ஆத்மா காணப்‌ 
படுகிறான்‌ என்று கருதுதல்‌ தகாது. “அவன்‌ கன்னொளி கொண்ட 


1 ௮௮ உபதேதேச ஸாஹஸ்ரீ 


வனாதலால்‌, தானே விளங்கு கிறான்‌ , விஷயவடிவாக விளங்குவதில்லை. 
கனவில்‌ மனமே கார்ய காரணங்களாக விளங்குகிறது. அது ஆத்மா 
வின்‌ உபாதியாகும்‌. கத்திக்கு உபாதி உறை. உழஜையை விட்டு 
கத்தி தனியே விளங்குகிறது. அதுபோல்‌ ஆத்மாவும்‌ தன்‌ உபாதி 
யான மனத்தை விட்டுத்‌ தனியே விளங்குகிறது.” என்ற கருக்க 


உவமையால்‌ விளக்கப்படுகிறது. 
12 
“நான்‌ கர்த்தாா' என்ற அறிவு ஸ்வப்ந அறிவைப்போல 

மித்யையானது. ௬த்தமான ஆத்மாவே ப்ரஹ்மம்‌; ஆகையால்‌ 
பேதாபேதவாதங்களால்‌ மனம்‌ கலங்கவேண்டாம்‌ என்று அறிவிக்க 
மவேகதமொழியைப்ரமாணமாகக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

எாஏ எிஏஏ என எரிக்‌ ரகு 

க்‌ எனா ஏர ஏரா ப 


பொருள்‌ :-..“கிள்ளப்பட்டதால்‌ அறிவு வடிவான ஜீவன்‌. 


விழித்துக்‌ கொண்டான்‌. அந்த ஜீவனே நிர்விசேஷமான ப்ரஹ்மம்‌”” 
என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. வேதம்‌, *“இஃ்தன்று இஃதன்று”” என்று 
கல்பிதப்‌ பொருள்களை விலக்குகின்ற வாக்யத்தால்‌ “ஜீவனுடைய 
உண்மையான நிலை ப்ரஹ்மமே'” என்று கூறுகிறது. 


விளக்கம்‌ :--ப்ருஹதாரண்யகோபதிஷத்தில்‌ இரண்டாம்‌ அத்‌ 
யாயத்தில்‌, கார்க்யர்‌ அஜாதசத்ரு ஸம்பாஷணையில்‌, இந்த நிகழ்ச்சி 
வருகிறது. அஜாதசத்ரு, கார்க்யருடன்‌ தூங்குகிற ஒருவணை 
யடைந்து அவன்‌ பெயரைச்‌ சொல்லி அழைக்க அவன்‌ எழவில்லை. 
பிறகு அவனைக்‌ கையால்‌ கிள்ளி எழுப்ப அவன்‌ எழுந்தான்‌. இத்த 
நிகழ்ச்சி ஜீவனின்‌ உண்மை நிலையை விளக்கவந்தது. 

அஜாதசத்ரு, ஜீவஸாக்ஷியின்‌ உண்மை நிலையைக்‌ காட்டு 
வதற்காக, தூங்குகிற ஒரு புருஷனைக்‌ காண்பித்து, அவளனைப்ராண 
னுடைய பெயரால்‌ .. கூப்பிட்டான்‌. அவன்‌ எழுந்திருக்கவில்லை. 
அவளைக்‌ கையால்‌ கிள்ள அவன்‌ எழுந்து விட்டான்‌. உறக்கத்தில்‌ 
ப்ராணன்‌ ஸஞ்சாரம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறது. எனினும்‌ அந்த 
ப்ராணன்‌ அறிவாளியாகிய ஸாக்ஷியன்று. அதனால்தான்‌ ப்ராணனின்‌ 
பெயரால்‌ அழைக்கப்‌ பட்டும்‌, புருஷன்‌ எழுந்திருக்கவில்லை. கிள்ளப்‌ 
பட்ட பின்பே சேதனனாகிய ஆத்மா, தனது ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்‌ 
திவிருந்து' வெளிவந்து, உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ அபிமானம்‌ கொள் 
கிரன்‌. ஆகையால்‌, ப்ராணன்‌, ஸ்கால உடல்‌ இவற்றி னும்‌ வேறு 
பட்டவன்‌ ஆத்மா: என்பதை அறியலாம்‌. இந்த ஆத்மாவே ₹₹இஃ 
துன்று இஃதன்று'* என்ற வாக்யத்தால்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ என்று 
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காட்டப்‌ படுகிறான்‌. ஆதலால்‌ ஜீவனும்‌, ப்ரஹ்மமும்‌ வேறல்ல. 
உபாதியின்‌ காரணத்தால்‌ அவை வேறுபட்டவை போல்‌ இருக்‌ 
கின்றன. உண்மையில்‌ அவற்றிற்கு வேறுபாடில்லை. 


1 
“இஃ்தன்று இஃது அன்று” என்ற வேதமொழிகளால்‌ மறுக்‌ 
கப்படும்‌ பொருள்கள்யாவும்‌ கல்பிதமானவைகளே என்பதற்கு 


வேதச்சான்று காட்டப்படுகிறது. ்‌ 

எனி கிகா எச்‌ எக ஈக: | 

1898 ஈச ஏர்‌ [னாரா ஈர்‌ ஏராள ௭௪ | 

பொருள்‌ :---கனவில்‌ காணப்படும்‌ மஹாராஜா முதலிய 

லோகவிஷயங்கள்‌ என்னிடம்‌ கல்பிக்கப்பட்டுள்ளன. அது போலவே 
விழிப்பில்‌ காணப்படுகின்ற, வாஸனைகளுடன்‌ கூடிய எல்லாவகை 
யான த்வைதப்‌ பொருள்களும்‌, என்னிடத்தில்‌ கல்பிதமாய்‌ விளங்கு 
கின்றன. 


விளக்கம்‌ :--கனவில்‌, லிங்க உடலை உ.பாதியாகக்‌ கொண்ட 
ஆத்மா, தனது உடலுக்குள்ளேயே மஹாராஜா முதலிய பொருள்‌ 
களைப்‌ பார்க்கிறது. ஆகையால்‌ கனவில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ 
உண்மையல்ல. கனவில்‌ போலவே நனவிலும்‌ நுட்ப உடலுடன்‌ 
கூடிய பருவுடலை உபாதியாகக்‌ கொண்ட ஆத்மாவினால்‌ காணப்படும்‌ 
எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ உண்மையல்ல. இங்கே கீழ்வரும்‌ ப்ருஹ 
தாரண்யக உபதிஷத்தின்‌ கருத்து அறியத்‌ தக்கது. 

“இந்தப்‌ புருஷன்‌ எப்போது ஸ்வப்நவ்ருத்தியுடன்‌ ஸஞ்சரிக்‌ 
கிரானோ அப்போது அவன்‌ மஹாராஜாவைப்‌ போலவோ அல்லது 
மஹாப்ராஹ்மணஊணப்‌ போலவோ இருக்கிறான்‌. கனவில்‌ இவன்‌ 
ப்ராணன்களைக்‌ கைக்கொண்டு, குன்‌ உடலில்‌ குன்‌ இஷ்டம்போல்‌ 
திரிகிறான்‌”? 
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“கனவுலகம்‌ போல, நனவுலகமும்‌ ப்ரத்யகாத்மாவில்‌ கல்பித 
மாக விளங்குகிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவை உணர்ந்தவனுக்குக்‌ 
கர்மா பொருந்தியிராது”' என்று கூறுகிருர்‌. 


சேனா காரி ஏவா னோ: 
எணண எ ௫ கார்‌ ரக ஈகா | 
பொருள்‌ :--மேலும்‌ மேலும்‌ வாஸனைகளைப்‌ பெருக்குகின்ற 
பருவுடலிலும்‌, லிங்கவுடலிலும்‌ எவன்‌ அபிமானம்‌ கொள்கிறானோ, 


அவனால்‌ தான்‌ கர்மங்கள்‌ செய்யத்‌ தக்கவை. மெய்யறிவு தோன்‌ றிய 
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பிண்டு ::இஃதன்று இஃதணன்று?? என்ற வேது மொழியின்‌ பலத்தால்‌ 

இருவகை உடலபிமானங்களும்‌ என்னிடமிருந்து விலகியதால்‌, 

ஓரிடத்திலும்‌ என்னால்‌ கர்மங்கள்‌ செய்யத்தக்கவையல்ல. எனவே 

மெய்யறிவு பெற்ற எனக்குக்‌ கர்மா யாதும்‌ செய்வதற்குரியதாக 
15 


அறியாமையை மூலகாரணமாகக்‌ கொண்ட உடலபிமான த்‌ 
தால்‌ தான்‌, கர்மா ஏற்படுகிறது. “எனா வே அக்கர்மாவினால்‌ 


மோக்ஷத்தை அடைய முடியாது; என்று கூறுகிறுர்‌. 
6 
௭ எனா எர்ரி ற | 
சிரா எண்டார்‌ எ எனவ எட ப 

பொருள்‌ :--கர்மா அவிவேகத்தை மூலமாகக்கொண்டது. ஆகை 
யால்‌ அவிவேகத்தின்‌ அழிவு வடிவான மோக்ஷத்தை அடைய கர்மா 
உதவாது. மோக்ஷம்‌ என்பது ஞானத்தால்‌ ஏற்படுவது. ஆகையால்‌ 
அந்த ஜ்ஞானமானது மற்றொன்றின்‌ துணையை நாடாது. 

விளக்கம்‌ :--கர்மாவினால்‌ நான்கு வகையான பயன்கள்‌ ஏற்‌ 
படும்‌. அவை உண்டாக்கப்படுவது, அடையப்படுவது, திருத்தப்‌ 
பெறுவது, மாற்றப்படுவது என்பன. இவற்றை உத்பாத்யம்‌, 
ஆப்யம்‌, ஸம்ஸ்கார்யம்‌, விகார்யம்‌ என்பர்‌. ஆத்மா தானாக இருப்பை 
யுடையது; இந்த நான்கு வகையான கர்மாவின்‌ பயன்களுள்‌ ஒன்றாக 
இல்லாதது. “ஆத்ம வடிவநிலைபேேே”' மோக்ஷம்‌. அது அவிவேகத்‌ 
தின்‌ விலக்கு வடிவமாக உ.ள்ளது. அவிவேகம்‌ நீங்கினால்‌ ஆத்மா 
தானாகவே விளங்கும்‌. மெய்யநிவாலேயே அவிவேகம்‌ நீங்கும்‌. 
எனவே மோக்ஷத்தைக்‌ கர்மா உண்டாக்க முடியாது. அவிவேகம்‌ 
விவேகத்தால்‌ தான்‌ போகும்‌. அந்த விவேக அறிவுக்குக்‌ கர்மாவின்‌ 
துணை வேண்டாம்‌. கர்மா மனத்தைத்தூய்மையாக்கும்‌. அவ்வளவு 
துார்ன்‌ அதன்‌ பயன்‌. 

16 

மோக்ஷம்‌ கர்மாவால்‌ உண்டாகுமானால்‌ அது அழிவுள்ள 
தாகும்‌. அதனால்‌ *மோக்ஷம்‌ அழிவற்றது” என்று கூறும்‌ வேதம்‌, 
ப்ரமாணமற்றதாகும்‌; என்பதைக்‌ கருதிக்‌ கூறுகிறார்‌. 


 அஜச்வாரர்‌ என்‌ எனினானா இனி ௭௪ | 
எரிவு ௭8 0 ஈர எர்கச்‌ ட்ப 


பொருள்‌ :--**இஞ்தன்று இல்தன்று'*. என்று பார்க்கப்படும்‌ 
பொருள்களையெல்லாம்‌ விலக்கியபின்‌ எஞ்சிதிற்கும்‌ ஆத்மா, .ஆதநி 
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வடிவமானதால்‌, அது மிகவும்‌ ப்ரியமானது; 1௦ரணமற்றது; பயமற் 
ஐது; நாசமற்றது; என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
வைக்காட்டிலும வேறுபட்ட பொருள்கள்‌, மரணமடைபவை; பயம்‌ 
தருபவை; நாசம்‌ உள்ளவை.” என அறிந்து, அவற்றைக்‌ கர்மங் 
களுடன்‌ நீக்கிவிடல்‌ வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :- ஆத்மா, பார்க்கும்‌ பொருள்‌; மற்றவை பார்க்கப்‌ 
படும்‌ பொருள்கள்‌. அவைகள்‌ ஆத்மாவில்‌ ஏற்றிவைக்கப்பட்டு 
விளங்குகின்றன. அவற்நிற்குத்‌ தனிப்பொருளாகும்‌ தன்மை இல்லை. : 
அவை சேகேவல நாமரூபங்களே. ஆகையால்‌ அவற்றில்‌ 
அபிமானத்தை விடல்‌ வேண்டும்‌ என்பது கருத்து. இங்கு “விடல்‌ 
வேண்டும்‌?” என்ற கட்டளை, மெய்யறிவு பெற்றவனுக்கு, அனுவாத 
மாகவும்‌, மோக்ஷமடைய முயல்பவனுக்குக்‌ கட்டளையாகவும்‌ பொருந்‌ 
தும்‌. 
॥ 88 எனாகள்‌ ஏன எகா ப 
ஆத்மாவின்‌ அறிவு வடிவை விளக்கிக்கூறும்‌ பகுதியாகிய 
பதினொன்றாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


எவரை ப$ ॥ 
ஆத்ம ஒளியை விளக்கும்‌ பகுதி-12. 
1 
விஷயங்களை நுகரும்‌ ஜீவனே ப்ரஹ்மமாக இருந்தால்‌, ஏன்‌ 
யாவரும்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மமென்று அறியவில்லை? என்ற வினாவிற்கு 
ஏற்ற விடையை எடுத்துக்காட்டுடன்‌ பகவத்பாதர்‌ கூறுகிறுர்‌. 


ஏகன்‌ எனு 8 எடுிகாறனர்‌ | 
ளார்‌ சார்‌ மளார்‌ எ ப 
பொருள்‌ :-- பகலவன்‌ ஒளியில்‌ இருக்கும்‌ பருவுடலை மக்கள்‌ 
ஒளியுடன்‌ கூடியதாகவே அறிகின்றனர்‌. ஒளியையும்‌ உடலையும்‌ 
பிரித்துத்தனித்தனியே அறிவதில்லை. அதுபோல ஸாக்ஷியின்‌ ஒளி 
யால்‌ சூழப்பட்டுள்ள சித்தத்தையே ஈபார்ப்பவன்‌ நான்‌?” என்று 
மக்கள்‌ அறிகின்றனர்‌. ஸாக்ஷி ஒளியையும்‌, சித்தத்தையும்‌ தனித்‌ 
குனியே பிரித்து அறிவதில்லை. 
விளக்கம்‌ :-- பகலவன்‌ ஒளி எங்கும்‌ உள்ளது; அது சிறிய 
அளவுள்ள உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ படும்போது அர்த உடல்களின்‌ 
வடிவத்தை அடைந்தது போல்‌ விளங்குகிறது. அதுபோல ஸாகூகி 
யொளி எங்கும்‌ நிறைந்தது; அது அந்தக்‌ கரணத்துடன்‌ ஸம்பந்த 
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மடையும்போது, அத்தக்கரண தர்மங்களுடன்‌ கூடியதாக மக்களுக்கு 
விளங்குகிறது. ஆகையால்‌ மக்கள்‌ ஆத்மஸ்வரூபத்தை அறிவதில்லை. 
நான்‌ பார்ப்பவன்‌, கேட்பவன்‌, அனுபவிப்பவன்‌. என்றே அறிகின்ற 
னர்‌. நான்‌ ஒன்றிலும்‌ உண்மையாகத்‌ தொடர்பில்லாத அஸங்கன்‌ 
என்று அறிவதில்லை. 

2 


48ஏ ஊர9 கி% சொரி எ௭: | 
99௮4 என்‌ ஏல னாள்‌ எ டண்‌ ப 


உலகில்‌, ப்ராணங்களும்‌, பொறிகளும்‌, பருவுடல்களும்‌, “நான்‌ 
நான்‌' என்று வழங்கப்படுகின்‌ றன. மக்கள்‌, அந்த ப்ராணன்‌, பொறி 
உடல்‌ முதலியவற்றுடன்‌ கூடியவராகவே தம்மை அநிகிருர்கள்‌. 
ஆகையால்‌ மோஹம்‌ கொண்டவன்‌, சித்தம்‌ முதல்‌ பருவுடல்‌ வரை 
யுள்ள எல்லாவற்றையும்‌, தானென்று அறிகிரன்‌. தன்னை ப்ரஹ்ம 
மென்று அறிவதில்லை. 

விளக்கம்‌ :- ஆ கதுமாவின்‌ ஆப ராஸ லசதன்யகுதுடன்‌ 
சேர்ந்தே சித்தம்‌ விளங்குகிறது. ப்ராணனும்‌ விளங்குகிறது. 
பொறிகளும்‌, உடலும்‌ விளங்குகின்றன. இவ்விதம்‌ விளங்குவதால்‌ 
மயக்கமுடையவன்‌, அவற்றை நான்‌ என அநிகிருன்‌. முதலில்‌ ஆபாஸ 
சைதன்யத்துடன்‌ கூடிய சித்தத்தை நான்‌ என அறதிகிரறன்‌., பிறகு 
அத்தகைய சித்தம்‌ ப்ராணனுடன்‌ சேச்ந்திருப்பதால்‌, ப்ரரணனை 
றான்‌ என்று அறிகிறான்‌. பிறகு சித்தம்‌, ப்ராணன்‌ இவற்றுடன்‌ 
கூடிய பொறிகளில்‌ நான்‌ என்ற எண்ணம்‌ தோன்றுகிறது. பிறகு 
அர்த மயக்கமுடையவன்‌, சைதன்்‌யத்தோடுகூடிய சித்தம்‌, ப்ராணன்‌, 
பொறிகள்‌ ஆகியவற்றுடன்‌' கூடிய பருவுடலை நான்‌ என்று நினைக்‌ 
கிறான்‌. சித்தம, ப்ராணன்‌, பொதி, உடல்‌ எல்லாவற்திலும்‌ ஆபாஸ 
சைதன்யம்‌ கலந்திருக்கிறது. ஆகையாலேயே அறியாதவன்‌ அவ்‌ 
வாறு நினைக்கிறான்‌. சைதன்யம்‌ வேறு, சித்தம்‌ முதவியவை வேறு 
என்று பிரித்து அறிவதில்லை, ஆகையாலேயே மக்களுக்கு ப்ரஹ்ம 
ஸ்வரூபம்‌ விளங்குவ தில்லை. 

2 
இக்கருத்திற்கு ஓர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டு :- 
வன எள ளாரரரஎ ௭? | 
₹5898 ஈசன்‌ ஏன்‌ இலி எனா பு 
பொருள்‌ :-- தச௫மண்‌, காணப்படும்‌ ஒன்பது போர்களை 


எண்ணி, எண்ணுகின்ற தன்னைமறந்து, அறியாமையால்‌ “ஒன்பது 
பேர்களே உள்ளனர்‌; பத்தாமவனில்லை”” என்று எவ்வாறு எண்ணு 


ஆதம ஒளியை விளக்கும்‌ பகுதி-12. 1.97 


கிராஷோ, அவ்வாறே தன்னால்‌ காணப்படும்‌ அந்தக்கரணம்‌ முதலிய 
வற்றிலிருந்து தன்னைப்‌ பிரித்து அறியாததால்‌ மக்கள்‌ தம்மைக்‌ 
கர்த்தா என்றும்‌ போக்தா என்றும்‌ அறிகின்றனர்‌. அந்தக்கரணம்‌ 
முதலியவற்றை விலக்கித்‌ தன்‌ ப்ரஹ்ம வடிவை யாரும்‌ அறிவதில்லை. 


விளக்கம்‌: பத்துமாணவர்கள்‌ ஓரிடத்தில்‌ ஒரு நதியைக்‌ 
கடந்து மறுகரையை அடைந்தனர்‌. பிறகு அவர்கள்‌ தங்களுடைய 
தொகையைச்‌ சரிபார்க்கத்‌ தங்களை எண்ணினர்‌. எண்ணிய ஒவ்‌ 
வொருவனும்‌, தண்னை விட்டுவிட்டு “-ஒன்பதுபேரே. உள்ளனர்‌”? 
என்றான்‌; என்பது ஒரு நிகழ்ச்சி. இங்கு எண்ணுபவன்‌, ஒன்பது 
பேர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவனாகத்‌ தன்னை அறியவில்லை. 
நாம்‌ ஒன்பதின்மரே; பத்தாமவன்‌' இல்லை என்று மயக்கம்‌ உண்டா 
யிற்று. ஒன்பது பேர்களுடன்‌ தன்னையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டுவிட்ட 
தாலும்‌, ஒண்பது பேர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேருகத்‌ தன்னைப்பிரித்‌ 
துணராமையாலும்‌, பத்தாமவணனுடைய உ.ண்மை நிலையை அவன்‌ 
அறியவில்லை. அதுபோல மக்கள்‌ காணுகின்ற ஆத்மாவை, காணப்‌ 
படுகின்ற புத்தி முதலியவற்றுடன்‌ சேர்த்தே அறிகின் மனர்‌. புத்தி 
முதலியவற்றநினும்‌ வேறுபட்டதாகப்பிரித்து அறிவதில்லை. ஆகை 


யால்‌ ஆத்மாவின்‌ உண்மையான அஸங்கவடிவை உணர்வதில்லை. 


4. 


பதான்‌ கர்த்தா?” என்பது ப்ரத்யக்ஷமராய்‌ உணரப்படுகிறது. 
வேதமோ “நான்‌ கர்த்தா இல்லை; ப்ரஹ்மமே' என்று கூறுகிறது. 
இரண்டுமே பொருத்தமான உண்மையாய்‌ இருக்கட்டுமே. நான்‌ 
கர்த்தா என்பது அறியாமையால்‌ விளைவது என்று ஏன்‌ சொல்ல 


சமீேவணைடும்‌? எனண்ருல்‌ 


ன்‌ ஜூ 4 ம்‌ எளி ஈக்கள்‌ | 
ஈ௲னிஸ்‌ ஒன்‌ ஊரரர்‌ எக்‌ ணா ௭5 ப 


பொருள்‌ :-- “நீ இதைச்‌ செய்‌”, நீ “ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌,” * 
என்னும்‌ இவ்விரண்டு அறிவுகளும்‌ ஒன்‌! 5ரடொன்று விரோத 
மானவை. இவை இரண்டும்‌ ஒரே புருஷனிடம்‌ ஒரே காலத்தில்‌ 
எவ்விதம்‌ இருக்கும்‌? யுக்தியைக்‌ கொண்டு நீ இதற்குப்‌ பதில்‌ 
அளிப்பாய்‌. 

விளக்கம்‌ :.- சென்ற ப்ரகரணத்திலேயே இவ்வகையான வினா 
விற்கு விடை குரப்பட்டது. எனினும்‌, உண்மையை ௨ றுதியாக 
மனத்தில்‌ பதியவைக்க மறுபடியும்‌ விளக்கப்படுகிறது. நீ இதைச்‌ 
செய்‌” என்ற வேதத்தை, ப்ரமாணமாகக்கொண்டால்‌ நாண்‌ கர்த்தா”” 
என்று தன்னையறிய வேண்டும்‌. “நீ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌'? என்ற 
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1.28 உபதேச ஸாஹஸ்மீ 


வேதத்தை ப்ரமாணாமாகக்‌ கொண்டால்‌, “நான்‌ கர்த்தா அல்ல ஞ்‌? 
டசி ட ப ர்‌ ச்சீ 


என்று தன்னை அறியவேண்டும்‌. 


ஒரே பொருளைக்‌ குளிர்ந்ததாயும்‌ சூடுள்ள தாயும்‌ ஒரேகாலத்தில்‌ 
அறிதல்‌ முடியாது. அதுபோல்‌ ஆத்மாவாகிய தன்னைக்‌ கர்த்தா 
வாகவும்‌, அகர்த்தாவாகவும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ எங்ஙனம்‌ அறியமுடியும்‌? 
எனவே யுக்தியைக்‌ கொண்டு ஆராய்ந்தால்‌, இவ்விரண்டு வேத 
வாக்யங்களும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ ப்ரமாணமாகா. நான்‌ கர்த்தா என்ற 
அதிவை விலக்கிய பின்பே நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்ற அறிவு ஏற்படும்‌. 
கான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்ற புத்தியை, நான்‌ கர்த்தா என்ற புத்தி விலக்‌ 
காது. முதலில்‌ எவரும்‌ தன்னைப்ரஹ்மம்‌ என்று அறிவதில்லை; 
கர்த்தா என்றே அறிகின்றனர்‌. நான்‌ கர்த்தா என்ற புத்தி இல்லா 
மல்‌ போவதை, அனுபவ அறிவால்‌ உணர்ந்து விடலாம்‌. நான்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ என்ற மெய்யறிவு தகோன்றியபின்‌ அது எதனாலும்‌ மறுக்கப்‌ 
படுவதில்லை. மெய்யறிவு பெருத நிலையில்‌ “நான்‌ ப்ரஹமம்‌'” என்பது 
உபாஸனையாக இருக்கலாம்‌. அதுவும்‌ மனத்தின்‌ ஒரு செயலே. 
ஆகையால்‌ அந்த உபாஸனையும்‌, மெய்யறிவு வந்தபின்‌ இராது. 
ஆகையால்‌ மெய்யறிவுடன்‌., கர்மாவோ, உபாஸனையோ கூடியிருத்‌ 
தல்‌ என்பது பொருந்தாது. 
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கான்‌ இன்ப துன்பத்தை அனுபவிப்பவன்‌ என்பது ப்ரத்யக்ஷ 
மாக அதியப்படுகிறது. * நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ?? என்பது ப்ரத்யக்ஷமன்‌ று. 
அது வேதத்தால்‌ ஏற்படும்‌ கேள்வியறிவு. ஆகையால்‌ நாண்‌ இன்ப 
துன்பமுடையவன்‌ என்ற ப்ரத்யக்ஷ அறிவு, ப்ரத்யக்ஷமில்லாது 
“நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற அறிவை விலக்கிவிடலாம்‌. எனவே * நான்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌”? என்ற மமெய்யறிவு உறு திப்படுவதற்கு உபாஸனை இன்றி 


யமையாகுது. என்றால்‌, 


வரின்‌ வர்‌ ஏகோ ஏ: 

1098 எரா எனக்‌ இட 
பொருள்‌ :--துன்பமென்பது உடலபிமானமுள்ளவனுக்கே ஏற்‌ 
படுகிறது. உடலபிமானம்‌ இல்லையென்ருல்‌ துன்பமுமில்லை. உண்‌ 
மையில்‌ உடலில்லாத நிலையே ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌. உடலற்ற 
ஆத்மாவுக்குத்‌ துன்‌ பமில்லை. உறக்கத்தில்‌ உடலபிமானமற்ற தன்‌ 
னிலையில்‌ ஆத்மாவாகிய தான்‌ இருப்பதால்‌ அப்போது எவ்வாறு 
துன்பமில்லையோ, அவ்வாறே, நனவு கனவு நிலைகளிலும்‌ உண்மை 
யாக ஆத்மாவுக்குத்‌ துன்பமில்லை. ஆகையால்‌ கேவல அறிவு வடி 
வான தனக்கு, அறியாமையால்‌ தோன்றியுள்ள உடலபிமான த்தை 
விலக்குவகுற்காக “நீ ப்ரஹ்மம்‌”? என்று வேதம்‌ உபதேசிக்கின்‌ றது. 


ஆத்ம ஒளியை விளக்கும்‌ பகுதி-12. 129 


விளக்கம்‌ :--இன்பதுன்பங்கள்‌. ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களல்ல. 
அவை அந்தக்கரணம்‌ முதலியவற்றின்‌ தர்மங்கள்‌. அவை ஆத்மா 
வின்‌ குர்மங்களாயிருந்தால்‌, அவை, பலதடவை “நாண்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? 
என்று உபாஸனைபுரிந்து அப்யாஸம்‌ செய்தாலும்‌ போகமாட்டா. 
அறியாமையால்‌. இன்பதுன்பங்கள்‌ ஆத்மாவில்‌ தகதோன்றுகின்‌ றன. 
அவை ஆத்மாவைப்பற்றிய உண்மையநிவாலேயே போகும்‌. அறிவு, 

ு ப்‌ கட ள்‌ பகி - ச ்‌ த்‌ ௫ 

அறியாமையையே விலக்கும்‌; ஒரு பொருளுக்கு இயல்பான தர்மத்தை 
விலக்காதது. இன்பதுன்பங்கள்‌' ஆத்மாவின்‌ இயவல்பாயிருந்தால்‌ 
அவை உண்மையநிவாலும்‌ விலகா. அவையோ விலகுகின்றன. 
ஆகையால்‌ அவை ஆத்மாவின்‌ இயல்பல்ல, தத்த்வமஸி என்ற 
மஹா வாக்யத்தால்‌, ஆத்மாவின்‌ உண்மைநிலை அறிவுறுத்தப்‌ 
படுகிறதே அன்றி, உபாஸனா யோ, கர்மாவோ விதிக்கப்படவில்லை. 
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“துத்த்வமஸி”” முதலிய மஹா வாக்யங்களால்‌, உடல்‌ முதலிய 
வற்றினும்‌ வேறான ஆத்மாவை அறிந்தவர்களும்‌ “நான்‌ துன்புறு 
கிறேன்‌?” என்று எண்ணுகிறார்களே ! ஆகையால்‌ ஆத்மாவுக்குத்‌ 
துன்பத்‌ தொடர்பு உடலபிமானத்தால்‌ ஏற்பட்டதன்று,. என்றால்‌, 


னவ ஏக வு ஏரகு(9ஏ 09 | 
ரள எவர்‌ வினி ன வன்ன என்டு ப 
பொருள்‌ : முகத்தின்‌ நிழல்‌ அழுக்கடைந்த கண்ணாடியில்‌ 
விழுந்தால்‌, முகம்‌ அழுக்கடைந்திருப்பதாக அறியாதவன்‌ எண்ணு 
கிரான்‌. அதுபோல, ஆத்மாவின்‌ பிரதிபிம்பம்‌ அவித்யை முதலிய 
மாசுகளுடன்‌ கூடிய அர்தக்கரண த்தில்‌ விழும்போது, அதைக்‌ கண்டு, 
அறியாமையுள்ள மனிதன்‌ நான்‌ துன்பமுள்ளவன்‌; கர்த்தா என்‌ 
றெல்லாம்‌ நினைக்கிறான்‌. 
விளக்கம்‌ 2-- துக்கம்‌ முதலியவற்றின்‌ தொடர்பு, ஆத்மாவுக்கு 
அந்தக்‌ கரணத்தின்‌ விவேகமின்மையால்‌ வருகிறது. ஒருவன்‌ ஐய 
மின்‌ நியும்‌, விபரீ தமின்றியும்‌ மஹா வாக்யத்தால்‌ உண்மையநிவை 
யடைவானேயானால்‌, அவனிடம்‌ இன்பதுன்பங்கள்‌ இருக்கமாட்டா. 
இந்த ச்லோகத்தில்‌, யோகீ என்ற சொல்லுக்கு அறியாதவன்‌ என்று 
இபாருள்‌. 
ர 


மெய்யநிவுடையோன்‌ யாவனெனில்‌ : 


4 ஏ ஏம்‌ ஏ ஏர்‌ எனச்‌ 90 ஏ வ 
ஏ ஈஏ;சி1ஏன்‌ 1: எர கோர ௭ க பு 


140 உபகசகேேச ஸாஹஸ்ரீ 


பொருள்‌ :-- எவன்‌, தனக்கு உபாதியாயிருக்கும்‌ அந்தக்‌ 
கரண த்தையும்‌, அதன்‌ இயல்புகளாகிய துன்பம்‌, மயக்கம்‌ இவற்றை 
யும்‌, * இவையெல்லாம்‌, அநதியப்படும்‌ பொருள்களே; இவைகளின்‌ 
தொடர்பு சகேவலஸாக்கியான எனக்கு இல்லை?” என்று அ நிகிருனோ; 
அவனே யோகிகளுள்‌ மிகவும்‌ மேலானவன்‌. முன்பு கூறிய உடலபி 
மானி உண்மையான யோகி ஆகமாட்டான்‌. இதற்கு ஐயமில்லை, 
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எல்லா மக்களாலும்‌ “நான்‌” எண்று உணரப்படும்‌ அஹங்காரம்‌, 
ஆதிமாவில்லையானால்‌, அதற்கு வேறுபட்ட ஆத்மா ஒன்று காணப்‌ 
படவில்லை. எனவே தத்‌ த்வமஸி என்ற இடத்தில்‌ தவம்‌ என்ற 
சொலலுக்கு எதைப்பொருளாகக்‌ கூறமுடியும்‌ ? அஹங்கார த்தை 
அச்சொல்லின்‌ பொருள்‌ என்று கூறல்‌ தகாது. வேறு ஆத்மாவும்‌ 
இல்லை. எனவே *: தத்‌ தீவமஸி?? என்ற மஹா வாக்யம்‌ பொருளற்‌ 
இப்போகும்‌. என்றால்‌, 


(ஏனா82 91௫ னான ஏ வன்ணாடட எப 
ஏ ஊவா ஏரிகளின்‌ எர பு 


பொருள்‌ :--வேதத்தில்‌, *அறிவதாகிய அஹங்கார த்திற்கும்‌ 
ஒளியை யளிக்கும்‌ அழிவிலா மெய்யறிவு வடிவாகிய ஸாக்ஷி எதுவோ 
அதுவே நீ?” என்று சொல்லப்பட்டு இருக்கிறது. அத்தகைய 
கேவல ஸாக்ஷி ஸ்வரூபமே தத்‌ த்வமஸி” முதலிய மஹாவாக்யங்களில்‌ 
“தவம்‌ ' என்ற சொல்லால்‌ குறிக்கப்பட்டிருக்கிறது. இந்த ஸ ரக்ஷி 
யின்‌ அநுபவமே த்வம்‌ பதார்த்தத்தின்‌ உண்மையனுபவம்‌. புத்தி 
தர்மங்களுடன்‌ கூடிய ஆத்மாவின்‌ அனுபவம்‌ பொய்யனுபவம்‌. 


விளக்கம்‌ :-- ஆபாஸ சைதன்யத்துடன்‌ கூடிய அந்தக்‌ 
கரணத்தையே அஹங்காரம்‌ என்கிறோம்‌. அது தவம்‌ பதத்தின்‌ 
வாச்யப்பொருள்‌. அந்தக்‌ கரணத்தை விலக்கியுள்ள சைதன்யம்‌, 


தவம்‌ என்ற சொல்லின்‌ லக்ஷ்யப்பொருள்‌. அப்பொருளே தத்‌ த்வ 
மஸி என்ற விடத்தில்‌ த்வம்‌ என்ற சொல்லால்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்‌ 
படுகிறது. - ஆகையால்‌ மஹாவாக்யம்‌ பொருளற்றுப்போகாது. 


9 
ஸாக்ஷியின்‌ அனுபவம்‌ என்பது எவ்வாறு பொருந்தும்‌ ? உல 
கில்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌, பிறருடைய அனுபவத்திற்கு விஷய 
மாகின்றன. அனுபவிப்பவரால்‌ அ.தியப்படுகின்றன. ஆத்மாவோ 
அனுபவத்துக்கு விஷயமாகா தது, அது எவ்வாறு அனுபவிக்கப்படும்‌? 
என்றால்‌. 
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என்‌ எனரஎன்‌ வளக்‌ என்‌ ) 
கன்‌ ஊர்‌ ௭௫ வண? எ ளவ: ப 
பொருள்‌ :-- எப்பொழுதும்‌ அறிவொளியாயும்‌, அழியாத 

தாயும்‌ உள்ள என்னிடத்தில்‌, அநியப்படுதலும்‌, அறியப்படாதிருத்‌ 
தலும்‌ எவ்வாறு' பொருந்தும்‌? அது அழியாத ஒளியாயிருப்பதால்‌ 
அதை விளக்க வேடருன்‌ நின்‌ துணை வேண்டாம்‌. (கேவல அறிவு 
வடிவமாய்‌ இருப்பே ஸாக்ஷியின்‌ அனுபவம்‌”” என்று அறியவேண்டும்‌. 
இதைத்‌ தவிர மற்டுர௫ரு அறிவுக்கு விஷயமாய்‌ ஒரு போதும்‌, தன்னை 
அனுபவித்தல்‌ முடியாது. 


விளக்கம்‌ :--- ஜடப்பொருள்கள்‌ தன்டுனாளியில்லாகவைகள்‌. 
அவைகள்‌ அறிவாயுள்ள ஆத்மாவின்‌ சேர்க்கையாலும்‌, சேர்க்கை 
யின்மையாலும்‌, காணப்பட்டவைகளாகவும்‌ காணப்படாதவைகளாக 
வும்‌ வ்யவஹரிக்கப்படுகின்றன. அவற்றிற்கு ஞான விஷயமா 
யிருத்தல்‌ பொருந்தும்‌. தன்டுனாளியுள்ள ஸாக்ஷிக்கு அது பொருந்‌ 
தாது: 
10 


ஏனா 96% வி எ 988 ஏஏ | 
ஏனைய இர னள |). 


பொருள்‌ :-- பகலவனின்‌ ஒளியில்‌ நிற்கும்‌ ஒருவனுடைய 
உடலில்‌, எப்பகுதியில்‌ வெயில்படுகிறதோ, அப்பகுதியிலேயே 
வெயிலின்‌ சூடு அம்மனிதனால்‌ அனுபவிக்கப்படுகிறது. அதுபோல, 
வ்யவஹாரகாலத்தில்‌, அந்தக்‌ கரணத்தை அடைத்திருக்கும்‌ இன்ப 
துன்ப வடிவாயுள்ள ஸம்ஸாரதாபம்‌, அந்தக்கரணத்துடன்‌ கூடிய 
தாகவே அறிவு வடிவாயுள்ள ஆத்மாவிற்கு விஷயமாகிறது, 

விளக்கம்‌ :-- ஆத்மா அறிவுவடிவம்‌ என்பதை இவ்விடத்தில்‌ 
பகவத்பாதர்‌ வலியுறுத்துகிறார்‌. இன்ப துன்பங்கள்‌, அந்தக்கரண 
துர்மங்கள்‌; அவை காணப்படுகின்‌ றன? காணப்படுவதாலேயே அவை 
ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களாகா. ஆத்மா கேவல ஜ்ஞான ஸ்வருபன்‌. 
நான்‌ துக்கமுடையவன்‌ என்று வழங்குதல்‌, அந்தக்‌ கரணத்துடன்‌ 
ஆத்மாவை ஒன்றென இணைத்துக்கொண்ட மயக்க அறிவால்‌ ஏற்‌ 
பட்டதே. மயக்கமற்ற மெய்யறிவுடையோனுக்கு, ஆத்மா ஒருபோதும்‌ 
இன்பதுன்பமுடையதாக விளங்காது. 


11 
என்‌ எ: எரங்கி ன; | 
னக எனா ஏத: விரும்‌ எளி ட: ப 
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பொருள்‌ :--ஸாக்ஷீ, அந்தக்கரணம்‌ முதலிய தர்மங்களில்லாத 
வன்‌ ; அறிவுவடிவன்‌ $ ஆகாசம்போல ஒரே இணல்புடையவன்‌ * 


இரண்டற்றவன்‌ ; எப்போதும்‌ விடுதலை பெற்றவன்‌ ; எப்போதும்‌ 
தூய்மையுடையவன்‌. அத்தகைய நானே கேவல ப்ரஹ்மஸ்வரூபீ, 


விளக்கம்‌ :--அந்தக்கரண த்துடன்‌ கூடிய சைதன்யத்தில்‌ 
அந்தக்கரண பாகம்‌ *இதமம்சம்‌?”? என்று கூறப்படுகிறது. அதை 
விலக்கிவிட்டால்‌ சைதன்யம்‌, மாசில்லாத ஸாக்ஷியாக விளங்கும்‌. 
அந்த ஸாக்ஷியின்‌ ஸ்வரூபத்தையே, பகவத்பாதர்‌ தம்‌ அனுபவத்தால்‌ 
இங்கு விளக்கினார்‌. 


12 
எண்‌ ளா எரி: எனன; 
ளம்‌ மி ர எரே எள ப 


பொருள்‌ :--நான்‌ ப்ரஹ்மமான தால்‌, எல்லாவற்றையும்‌ அறி 
யும்‌, என்னை அறியக்கூடிய மற்றொரு மேலான அறிவு ஒன்றும்‌ 
இல்லை. ஆகையால்‌ நான்‌: எல்லாப்‌ பொருள்களிலும்‌ வேளுகியுள்ள 
அ நிபவன்‌ ; எல்லாவற்றையும்‌ அறிபவன்‌ ஆகையால்‌, அநியப்படும்‌ 
பொருள்கள்‌ எல்லாவற்றினுடைய கர்மங்களூமில்லா தவன்‌. ஆகை 
யால்‌ நித்யமுக்கன்‌. 


14 
வேதத்தின்‌ உபதேதேசத்தால்‌, எவன்‌ இரண்டற்ற ஆத்மஸ்வ 
ரூபத்தை இடைவிடாமல்‌ நிளைக்கிரானோ, அவனும்‌ * நான்‌ ப்ரஹ்‌ 
மத்தை அறிந்தேன்‌ £*? என்று அபிமானம்‌ கொள்வான்‌ . ஆகவே 
ப்ரஹ்மமாகிய அவனிடமும்‌ விசேஷ இயல்பு காணப்படுமே! என்ளுல்‌, 


வி கரம்‌ எனன்ககள்ர்‌ சோ | 
ஏன ஏன்‌ ஏரா ஜனா உ ளான எ ௫ ப 
பொருள்‌ :-- எவன்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவன்‌ '* 
என்ற அபிமானத்தையும்‌ விட்டு, அழிவற்ற சித்ரூபனாகவும்‌, அகர்த்தா 
வாகவும்‌ கன்னை அறிகிருனோ, அவனே ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவன்‌. 


எவன்‌ சிறிதேனும்‌ 4 நான்‌ ப்ரஹ்மவித்‌ ?? என்று அபிமானம்‌ கொள்‌ 
கிருனோ, அவன்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவனல்லன்‌. 
14 
* நான்‌ ப்ரஹ்ம வித்‌ என்ற அறிவு தன்னிடமிருப்பதால்‌, 
எப்படி அவன்‌ அத்தகைய டட ட விடமுடியும்‌ ஒ என்ருல்‌, 
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ஏரோ கடக: ஏஜி ஜு: என | 
1194 எனி ஏ கன என 98 || 

பபாருள்‌ :....** நான்‌ அறிபவனே; அறியப்படுபவனல்லன்‌ ; 
எப்போதும்‌ சுத்தன்‌ ; முக்தன்‌ £' என்கிற விவேக அறிவும்‌, புத்தி 
வ்ருத்திரூபமாயுள்ள அறிவேயாகும்‌. அந்த அறிவும்‌ ஸாக்ஷியினால்‌ 
விளங்குகிறது ; அது விளக்கப்படுவதால்‌ நாச௪த்துடன்‌ கூடியது ; 
ஆகையால்‌ கேவல ஸாக்ஷி வடிவாயுள்ள ப்ரஹ்ம .ஜ்ஞானியிடம்‌ 
£ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ £” என்ற அபிமான லேசத்திற்கும்‌ இடமில்லை. 


விளக்கம்‌ :-- தேதத்தாங்கொட்டையின்‌ பொடியைக்‌ கலங்கிய 
நீரில்‌ போட்டால்‌, அது நீரின்‌ எல்லா அழுக்குகளையும்‌ போக்கி, அவ்‌ 
வழுக்குகளுடன்‌ தானும்‌ மறைந்துவிடுகிறது. நீர்‌ தூயதாகி இருக்‌ 
கிறது. அது போல புத்திவ்ருத்தி வடிவாயுள்ள விவேக அறிவு, 
ஆத்மாவை மறைக்கும்‌ அவித்யை முதலிய மாசுகளைப்போக்கியபின்‌ 
தானும்‌ அழிந்துவிடுகிறது. பிறகு ப்ரத்யகாத்மஸ்வரூபம்‌, எவ்வித 
மான குணங்களுமின்றித்தான்‌ தானாகவே விளங்குகிறது. இதுவே 
உண்மையான ஆத்மானுபவம்‌. இங்கு அபிமானத்திற்கு இடமே 
யில்லை. 

1.9 


புத்தி விருத்தியின்‌ வடிவமாயுள்ள அறிவுகள்‌ அழிகின்றன. 
அதுபோல ஆத்ம அறிவும்‌ அழிவடையலாமே ! எனில்‌, 


அக சானல்‌ வ வினானா கா சாபு 
ஏ9[ ஏரண தட சரக வ எரே ப 


பொருள்‌ :- புத்திவ்ருத்தி வடிவ அறிவுகள்‌, கர்த்தா, கரணம்‌ 
முதலியவைகளினால்‌ உண்டாக்கப்பட்டவைகள்‌. ஆகையால்‌ அவற்‌ 
றுக்கு அழிவுண்டு. ஆத்மாவின்‌ அறிவோ அதன்‌ ஸ்வரூபமானது ; 
ஆகையால்‌ அழிவற்றது. அது கர்த்தா, கரணம்‌ முதலியவற்றால்‌ 
ஏற்பட்டதன்று. ஆத்ம அறிவு, காணப்பட்ட புத்திவ்ருத்தி வடிவாகிய 
உபாதியால்‌ உண்டாவதுபோல எண்ணப்படுகிறது. அது உண்மை 
யில்‌ உண்டாகி அழிவதில்லை, 


விளக்கம்‌ :--. உலகமக்கள்‌ எனக்கு, ஜ்ஞானம்‌ உண்டாயிற்று 
என்கின்றனர்‌. அறிவு அழிந்தது என்கிறார்கள்‌. இவ்வாறு கூறுவ 
தால்‌ அறிவுக்குப்‌ பிறப்பும்‌, அழிவும்‌ உண்மையில்‌ உண்டென எண்‌ 
ணுதல்‌ தகாது. புத்தி வ்ருத்திகளன்‌ சைதன்யத்துடன்‌ கலந்தே 
உள்ளன. புத்தி வ்ருத்தி பொருளையடைந்து அதன்‌ வடிவாக 
மாறுகிறது. அப்போது அதிலுள்ள சைதன்யம்‌ பொருளை விளக்கு 
கிறது. அப்போது, *: இது குடம்‌, இது சவர்‌ ££? என்பன போன்ற 
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அறிவுகள்‌ உண்டாகின்‌ றன. இங்கு புத்தி எவ்வெப்பொழுளாக மாறு 
கிறதோ அவ்வப்பொருள்கள்‌ சைதன்யத்தால்‌ விளங்குகின்றன. 
விளக்கும்‌ சைதன்யம்‌ மாறுபடவேயில்லை. புத்திதான்‌ மாறுிறது. 
புத்தி பொருள்வடிவாக மாறும்போது சைதன்யம்‌ பொருளை விளக்குவ 
தாலும்‌, புத்தி பொருள்‌ வடிவாக மாருமலிருக்கும்போது, சைதன்யத்‌ 
தால்‌ பொருள்‌ விளங்காததாலும்‌, புத்திவ்ருத்தியில்‌ உள்ள அறிவை, 
“உண்டாகிறது, அழிகிறது” என்கிறோம்‌. இந்த மயக்கத்தாலேயே 
எனக்கு, “அறிவு உண்டாயிற்று அழிந்தது” என்ற/வ்யவஹாரம்‌ உண்‌ 
டாகிறது. உண்டாவதும்‌ அழிவதும்‌ புத்தியே தவிர அறிவன்று. 
குடம்‌ உண்டானயபோது குடத்தினுள்‌ ஆகாசமுண்டானதாக 
மக்கள்‌ கருதுகிறார்கள்‌. அதுபோல புத்திவ்ருத்தி பொருள்வடிவாக 
மாறும்போது அறிவு உண்டானதாக மக்கள்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. 
புத்திவ்ருத்தியடன்‌ கலந்த அறிவும்‌ ஆத்ம அறிவும்‌ உண்மையில்‌ 
ஒன்றே. எனவே அதற்கு நாசமும்‌ தோற்றமும்‌ இல்லை. இங்கு, 
புத்திவ்ருத்தி அறிவு வேறு, ஆத்ம அறிவு வேறு என்ற வேற்று 
மையை அடிப்படையாக வைத்துக்கொண்டு வினாவும்‌, விடையும்‌ 
ச்லோகத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ளன. இவ்வாறு செய்தது மனத்தில்‌ ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தை நன்கசூ பதியவைப்பதற்கே அன்றி வேறில்லை. 
10 
இப்போது ஆத்மா கர்த்தா அன்று?” என்பது விளக்கப்‌ 
படுகிறது. 
கோவ ஏ வர எனல கட்டா 
ஷூ 3 ரஷ 
84 ரக காறிரஏ்‌ எனா ஏ? ஏராள ப 
பொருள்‌ :--உடலில்‌, நான்‌ எண்ற விபரீ கத அறிவு ஏற்படு 
கிறது. அதனால்‌ “ நான்‌ கர்த்தா '” என்ற எண்ணம்‌ உண்டாகிறது. 
அந்த எண்ணமாகிய அறிவு பொய்யானது. நான்‌ ஒன்றையும்‌ 
செய்யாதவன்‌ '* என்று வேதவாக்யத்தால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவு உண்மை 
யறிவாகும்‌. இந்த உண்மையதிவு, மயக்கத்தால்‌ ஏற்படும்‌ “நாண்‌ 
கர்க்கா'” என்ற பொய்யறநிவைப்‌ போக்கிவிடும்‌. 
17 
படரத்‌ ௦ 02 
௩௭8 காரர்‌ என்‌ எளரபு 
கணி ஏக்‌ ளர்‌ ஜீ$(6 ஏரோ ப 
பொருள்‌ மேலும்‌, “நான்‌ கர்த்தா” என்ற அறிவு, கருவி 
களின்‌ துணையாலேயே ஏழஐ்படும்‌. இயல்பாகவே ஆத்மா செய 
லற்றது. எனவே 4 நாண்‌ செய்பவன்‌? நான்‌ அனுபவிப்பவன்‌ £? 
என்கிற அறிவு பொய்யறிவாகும்‌. இது உறுதியான முடிவு. 


ஆதம ஒளியை விளக்கும்‌ பகுதி-12. 145 
விளக்கம்‌ ஆத்மா அவயவமற்றது. ஆகையால்‌ அதற்கு 
எக்கருவியுடனும்‌ உண்மையான தொடர்பே இல்லை. எனவே அது 
இயல்பாகவே அகர்த்தாவாகவும்‌ அபோக்தாவாகவும்‌ உள்ளது. 
கர்த்தா, போக்தா என்ற அறிவு இயற்கையன்று; "செயற்கை. எனவே 
அது ப படவ ட து 
18 


மேற்கூறிய கருத்துக்களால்‌ உ.பாஸனை விதிக்கு இடமே, 
தத்தம்‌ வம்‌ இல்லை என்று கூறுகிறார்‌. 


ஏ எணாணாானர்‌ என்ன்‌ ஈட்‌ | 
சினிம என்‌ எ எனா ஏ]: ஒஸ்‌ ஏஏ | 


பொருள்‌ :-இவ்வாறு நான்‌ யார்‌? என்று வேதங்களைக்‌ 
கொண்டும்‌ யுக்திகளைக்‌ கொண்டும்‌ ஆராய்ந்தபின்‌; “நான்‌ செய 
லற்றவன்‌ ; நுகர்வற்றவன்‌ ; அறிவே வடிவாக உள்ளவன்‌. '* என்ற 
உறுதியான மெய்யறிவு ஏற்பட்டுவிட்டால்‌ 4 நான்‌ வேதத்தால்‌ 
ஏவப்பட்டவன்‌”” என்றும்‌, “அதன்‌ கட்டளைப்படி கர்மாவையோ 
உபாஸனையையோ செய்ய வேண்டியவன்‌ £” என்றும்‌ எங்ஙனம்‌ 
உண்மையான: எண்ண மேமற்படும்‌ ? 


19 


ஏனா ராம்‌ விர விளி என 

“ரகக: ஏன்‌ எரு எரா: 
பொருள்‌:--எப்படி ஆகாசம்‌ எல்லாவற்றினுள்ளேயும்‌ பரவி 
நுட்பமாய்‌ இருக்கிறதோ, அப்படி, நான்‌ ஆகாசத்தினுள்ளேயும்‌ 
பரவி, அதைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகமிக நுட்பமாயிருக்கிறேன்‌. நான்‌ 
விகாரமற்றவன்‌; அசைவற்றவன்‌; தூய்மை வாய்ந்தவன்‌? மூப்பற்ற 


வன்‌; இரண்டற்றவன்‌. ஆகையால்‌ எப்போதும்‌ பிறவிப்பிணியி 
லிருந்து விடுதலை பெற்றவனே. 


| 814 கா€ர்‌ ஈகாஈ.எகார ப 


ஆத்ம ஒளியை விளக்கும்‌ பகுதியாகிய பன்னிரண்டாம்‌ 
ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


19 


॥ எகா | 5 ॥ 


ஆத்மா “கண்‌ முதலிய உறுப்புக்களற்றவன்‌”” என்பதை 
விளக்கும்‌ பகுதி.18. 
1 ்‌ 
சென்ற ப்ரகரண த்தின்‌ முடிவில்‌ ஆத்மா விகாரமற்றதென்றும்‌, 
அசைவற்றதென்றும்‌, தூயது என்றும்‌ கூறப்பட்டது. அத்தன்மை 
களை விளக்க இந்தப்பகுதி தொடங்கப்‌ படுகிறது. 
ஏ ஜுரஏ ஏ எச்‌ எளுளிஎர கா ௭௫: | 
ஏளன 5 ௫ எர எரு எரு எ] கடப 
பொருள்‌: -- எனக்குக்‌ கண்‌ இல்லாமையால்‌, அதனால்‌ ஏத்‌ 
படும்‌ வெளிப்‌ பொருளறிவு இல்லை. காது இல்லாத எனக்கு ஒலியை 
அறிவதுமில்லை. நாக்கு இல்லையாதலால்‌ பேச்சு என்பதும்‌ எனக்‌ 
கில்லை.  மனமில்லையாதலால்‌ எண்ணுதல்‌ என்றதொழிலும்‌ 
எனக்கில்லை, 


விளக்கம்‌: கண்‌, காது, நாக்கு, மனம்‌ ஆகியவைகள்‌ உடலை 
இடமாகக்‌ கொண்டு இருக்கின்றன. அவை பூதங்களின்‌ காரியங்கள்‌... 
அவற்றிற்கும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ உண்மையான தொடர்பு யாதுமில்லை. 
எனவே ஆத்மாவுக்குப்‌ பார்த்தல்‌, கேட்டல்‌, பேசுதல்‌, எண்ணுதல்‌ 
முதலியவை இல்லை. பொறிகளின்‌ மூலமாக ஏற்படும்‌ புத்திவ்ருத்தி 
வடிவான, அறிவுத்தொழில்களாக இவையுள்ளன. இவை என்‌ 
விகாரங்களல்ல, ஏனெனில்‌ நான்‌ விகாரமற்றவண்‌. இவை என்‌ 
தர்மங்களுமல்ல; இவைகள்‌ உடலை இடமாகக்‌ கொண்டுள்ளன. 
அஸங்கமான என்னுடன்‌ இவற்றநிற்குத்‌ தொடர்பு இல்லை. ஆகை 
யால்‌ நான்‌ அசைவில்லாதவன்‌ . 
2 
ஜோரான எ கரே ஏடி எ ரள | 
னின்‌ எல்‌ என: ணர்‌ ௭௪ ப 
பொருள்‌:--எனக்கு ப்ராண ஸம்பந்தம்‌ இல்லாததால்‌, செய 
லொன்றுமில்லை. எனக்குப்‌ புத்தியுடன்‌ தொடர்பு இல்லாததால்‌, 
அறிதல்‌ என்பதுமில்லை. அறிவொளியையே வடிவமாகக்‌ கொண்ட 
எனக்கு, அறிதலுமில்லை. அறியாமையுமில்லை. 


விளக்கம்‌ :-- எல்லாச்‌ செயல்களும்‌ ப்ராணபலத்தால்‌ ஏற்படு 
கின்றன. அறிதல்‌, அறியாமை என்பன புத்தியின்‌ தர்மங்கள்‌. 


ஆத்மாவின்‌ உறுப்பற்ற கன்மையை விளக்கும்‌ பகுதி-13. 1.&7 


ப்ராணன்‌, புத்தி இவற்றின்‌ தொடர்பு ஆத்மாவுக்கில்லை. எனவே 
அவற்றின்‌ இயல்புகளும்‌ ஆத்மாவிடமில்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
தூயது. 
| 3 
ஆத்மாவின்‌) அறிவொளியாயிருக்குமியல்பு விளக்கப்படுகிறது. 
என்கன ஏன கணவா எரி: | 
ஆட, 6 
ஏரார்‌ என்ர ஏலா பு 


பொருள்‌ :--. நாண்‌. எப்பொழுதும்‌ உடல்‌ இததொடர்பற்றவன்‌, 
ஆகையா ல்‌ எந்நாளும்‌ தூயவன்‌; அசைவற்றவன்‌?; அழிவற்றவன்‌; 
எப்போதும்‌ விடுகலைபெற்றவன்‌; விகாரமற்றவன்‌; அம்ருதமாயிருப்‌ 
பவன்‌. ஆகையால்‌, எனக்கு அறிவு அறியாமை ஆகியவற்றுடன்‌ 
தொடர்பு இல்லை. 
விளக்கம்‌: _-தூயவனாயிருப்பதால்‌, எப்போதும்‌ முக்தன்‌ என்‌ 
றும்‌, அசைவற்றவனாதலால்‌ விகாரமற்றவன்‌ என்றும்‌,அழிவற்றவ 
ணாுதலால்‌ அம்ருதமாயிருப்பவன்‌ என்றும்‌, உடலற்றவனாயிருப்பதால்‌ 
மேலே கூ.றியபடியெல்லாம்‌ உள்ளவன்‌ என்றும்‌ கொள்க. 
4 
ண எ ரி எ விகளின்‌ எரி | 
௮ ரணினா ஏ எரி ஊர்ல ௭௭ ॥ 
பொருள்‌ :--ஆகாசம்போல்‌ எங்கும்‌ பரவியுள்ள எனக்கு உடல்‌ 
இல்லாததால்‌ மூப்பும்‌ இறப்புமில்லை. மனமில்லாததால்‌ துன்பமும்‌ 
மயக்கமும்‌ இல்லை. ப்ராணன்‌ இல்லாமையால்‌ பசியும்‌ காகமுமில்லை. 
ஆகையால்‌ நான்‌ ஆறு ஸம்ஸார அலைகளுமில்லாதவன்‌. 


௮ 


விளக்கம்‌ மூப்பு, இறப்பு, சோகம்‌, மயக்கம்‌, பசி, தாகம்‌ 
என்ற ஆறும்‌ ஷடர்மிகள்‌-- அதாவது ஆறு ஸம்ஸார அலைகள்‌ 
என்று கூறப்படும்‌. 


ட] 


6 ஐ. ன்‌ 

அரள ம: என்கன ரா | 

எனா எளளள்‌ ௭௫ ஈன ப 
பொருள்‌ :.ஃ எனக்குத்‌ தோலின்மையால்‌, ஸ்பர்ச அறிவு 
இல்லை. நாக்கு இன்மையால்‌ வை உ.ணர்வு இல்லை. அழியாத 
அறிவாகிய எனக்குப்‌ பொறிகளின்‌ தொடர்பால்‌ ஏற்படும்‌ வருத்தி 
வடிவான அதநித்ய ஜ்ஞானமோ, அவற்றின்‌ தொடர்பின்மையால்‌ 

ஏற்படும்‌ அஜ்ஞானமோ இல்லை, ன 
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6 


௫ கானன்‌ ஏன்‌ வருக கள | 
எனின்‌ வள ன ஏர 6 ளா ப 
பொருள்‌ :--கண்களைக்‌ கருவியாகக்‌ கொண்டு ரூபவடிவான 

எந்த மனோ வருத்தி ஏற்படுகிறதோ, அந்த வருத்தி, எப்போதும்‌ 
அழியாத சைதன்ய ஒளியால்‌ விளக்கமடைகிறது. இஃது எல்லோ 
ருடையவும்‌ அனுபவ முடிவு. 

்‌ 7 

எ எர ஏர எனி இள | 

ஊரி எனா ஏ ஜெம்‌ என்‌ | 


பொருள்‌ :- இவ்வாறே வேறு பொதிகளால்‌ ஏற்படுகின்ற, 
பொருள்‌ வடிவான மனோவருத்திகளும்‌, பொறிகளின்‌ உ. தவியின்‌ றி 
உடலின்‌ உள்ளேயே மனத்தில்‌ தோன்றும்‌ நினைவு, ஆசை முதலிய 
வ்ருத்திகளும்‌, முன்‌ சொன்னதுபோலவே ஆத்ம அறிவால்‌ விளங்கு 
கின்றன. 


விளக்கம்‌ :.-பார்ப்பது , கேட்பது முதலிய வருத்திகள்‌ ஆத்மா 
வினால்‌ விளங்குகின்றன. ஆகையால்‌ அவை ஆ த்மதர்மங்களல்லஆ 
எப்பொருள்‌ எதனால்‌ விளக்கப்‌ படுகின்றதோ, அது அதனுடைய 
தர்மமன்று. எனவே, ஆத்மா பார்ப்பது முதலிய விகாரங்களில்‌ 
லாதது. ஆகையால்‌ அது நித்ய ௬த்தம்‌, நிர்விகாரம்‌?” என்பது 
கருத்து, 
ஒ த்‌ 
கனவில்போலவே நனவிலும்‌ பொருள்கள்‌ விளங்குகின்றன 
என்பதைக்‌ கூறுகிளுர்‌. 


ஏஎ: ஏர எர | 
89: ஈன எரா எண எ ஆன | 


பொருள்‌:--கனவில்‌ மனத்தின்‌ பரிணாமமான, பொருள்வடிவம்‌ 
கொண்ட எந்த வருத்திகள்‌ தோன்றுகின்‌ றன வோ, அவையாவும்‌, 
அவற்றிற்கு வேரறுன ஸாக்ஷிசைதன்யத்தால்‌ காணப்படுகின்றன . 
அவ்விதமே நனவிலும்‌ தோன்றுகின்ற எல்லாமனோவ்ருத்திகளும்‌, 
அவற்றிற்கு வேறான ஆத்மசைதன்யத்தால்‌ விளங்குகின்றன. 
ஆகையால்‌ ஸாக்ஷிசைதன்யத்திற்கு யாதொரு பொருளுடனும்‌ 
தொடர்பின்மையால்‌ அது நித்யம்‌; சுத்தம்‌; அநந்தம்‌; தனித்த அறிவு 


வடிவம்‌. 
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9 
அப்படியானால்‌ அது ஏன்‌ விபரீதமாக அறியப்படுகிறது? என்றால்‌, 
என்னா எ ஏளினாரபிகா; 
மனி 8:னி சள ஏர்‌ சஏனி ரர ப 
பொருள்‌ :--அறிவு வடிவான ஆத்மா விகாரமற்றதானாலும்‌, 
உலசவழக்கில்‌, தனக்கு உபாதியாயுள்ளதும்‌, காணப்படுவதுமாகிய 
அந்தக்கரண த்திலிருந்து பிரித்து அறியப்படாததால்‌, அதித்யமாயும்‌ 
அசுத்தமாயும்‌ அறியப்படுகிறது. அதுபோலவே நான்‌. துன்பமுள்‌ 
ள வன்‌, இன்பமுள்ளவன்‌ என்றும்‌ அறியப்படுகிறது. 
10 
ஏ 96 ஈவர்‌ ஏஜரா ஏர ஈனரர | 
டு ப ்‌.] ஓஒ 
ஏன்‌ எ௭்டிலிகள்‌ 9௭ ரகா | 
பொருள்‌ :-- எல்லாமக்களும்‌, பொய்ப்‌ பற்றுதலினால்‌ அந்தக்‌ 
கரணத்தில்‌ மோஹ வருத்தி ஏற்படும்போது, “நான்‌ மூட'"னென்றும்‌ 
சுத்தவ்ருத்தி எற்படும்போது நான்‌ சுத்தன்‌*” என்றும்‌ எண்ணு 
கிறார்கள்‌, ஆகையால்‌ பிறவித்துன்பத்தை யடைகின்‌ றனர்‌. 
11 
பிறவித்‌ துன்பம்‌ நீங்குவதெப்படி? என்றால்‌ 


சுவர ிக்‌ எள்‌ ௭௭௭ | 


என்னார்‌ ஜரஏூஏ ஈனா ஈஈஈ ப 
பொருள்‌ :--இவ்வுலகில்‌ எவன்‌ மோக்ஷத்தை விரும்புகிறானோ, 
அவன்‌ *-கண்ணற்றது, ப்ராணனற்றது, மனமற்றது'' என்ற கருத்‌ 
துக்களைக்‌ கொண்டுள்ள வேதமொழிகளால்‌ உணர்த்தப்படுவதும்‌, 
உள்ளும்‌ வெளியும்‌ நிறைந்ததும்‌, பிறப்பற்றதும்‌, எப்போதும்‌ பிறவி 
யின்‌ விடுதலை பெற்றதுமாகிய ஆத்மாவை, இடைவிடாமல்‌ மனத்தில்‌ 
அநுஸந்தானம்‌ செய்யவேண்டும்‌. 
12 
ஷர எரர்‌ எகா ஏர | 
எள்‌ என: ஏசு: 88 வள்‌: ஏஏ: || 
பொருள்‌. ப்ருஹதாரண்யகோபதிஷத்தில்‌ உள்ள 
க்ஷ£ாஷ்கம்‌”” என்று தொடங்கும்‌ வாக்யத்தாலும்‌, முண்டகோப 
தஇிஷத்தில்‌ உள்ள “அப்ராணோேஹ்யமநா??? என்று தொடங்கும்‌ வாக்‌ 
யத்தாலும்‌, எனக்கு எப்பொழுதும்‌ பொறிகளின்‌ கொடர்பு இல்லை 
என்பது நன்கு விளங்கும்‌. 


“அச 
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விளக்கம்‌:-- “கண்ணற்றது; காதற்றது; நாக்கற்றது; மனம்‌ 
றது”? என்பது அசக்ஷ£ாஷ்கம்‌ என்று தொடரும்‌ வாக்யத்தின்‌ பொருள்‌. 
“பிராணனற்றது; மனமற்றது; தூய்மையானது, £”' என்பது “அப்‌ 
ராணோஹ்யமதா:”* என்ற வாக்யத்தின்‌ பொருள்‌. 
்‌ 12 


ஏர்‌ ஏஎள௭௭ ௭௭௭4 ௭௭ ௧௦% |. 
எளி ஏராள எனற எர்காள்‌ என எகர ॥ 


பொருள்‌ :--கடேோபநிஷத்‌, அசப்தம்‌ என்று தொடரும்‌ வாக்‌ 
யத்தால்‌, எனக்கு, ஒலி, ரூபம்‌, ஊறு, ௬வை முதலியன இல்லையென்‌ று 
கூறுகிறது. இத்தகைய வேதப்ரமாணங்களால்‌, “நான்‌, ப்ராணன்‌, 
மனம்‌ முதலியவற்றுடன்‌ தொடர்பற்றவன்‌”' என்பதும்‌, “*எக்காலத்‌ 
திலும்‌ வேறுபாடற்றவன்‌”” என்பதும்‌ தெளிவாய்‌ விளங்குகின்‌ றன. 


ம்க்‌ 


கள்ளா எனான்‌ எ எள்‌ 8௭) 
மீட்பு இத பட்ட க பட்டத மட்பப்ய த 
பொருள்‌ :--நான்‌ விகாரமற்றவனாதலால்‌, எனக்கு விஷயங்‌ 
களை அறிதலும்‌ இல்லை. விஷயங்களிலிருந்து திரும்புதலும்‌ இல்லை. 
பொருள்களை அறிதலும்‌, பொருள்களை அறியாமவிருத்தலும்‌ மாறு 
கின்ற மனத்தின்‌ இயல்புகளே. 
1௮ 
ஆத்மா மனத்தின்‌ சேர்க்கையால்‌, ஸமாதியையும்‌, விக்ஷைபத்‌ 
தையும்‌, அடையலாமே! என்றால்‌, 


ஏக ர கள்‌ எர உச்‌ ௭௭ | 
ஏரிக்‌ க்ரில்‌ ௭௭ ப 


பொருள்‌ :-- நான்‌ தூய்மையானவன்‌; விகாரமற்றவன்‌;$ 
ஆகையால்‌ எனக்கு மனத்தைப்போல்‌ மாறுதல்‌ என்பது இல்லை. 
கல்பிதமான மனத்தின்‌ தொடர்பு எனக்கு உண்மையாய்‌ இல்லை. 
ஆகையால்‌ எப்படி எனக்கு விக்ஷேபமும்‌ ஸமாதியும்‌ ஏற்படும்‌? நான்‌ 
உடலற்றவன்‌; ஆனதால்‌ மனமற்றவன்‌. நான்‌ எங்கும்‌ பரவியிருப்ப 
வன்‌; ஆகையால்‌ விகாரமற்றவன்‌. எனவே எக்காரண த்தாலும்‌ 
எனக்கு விக்ஷேபமும்‌ ஸமாதியும்‌ ஏற்படமாட்டா. 

16 

அப்படியானால்‌ உண்மைப்‌ பொருளை ஆராயும்‌ காலத்தில்‌, 

ஸாதிமு குவி ய்வற்றைச்‌ செய்யவேண்டுமெல்ற எண்ணாம்‌ எண்‌ 


இருத்தது? என்றால்‌ 
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ன்‌ கதய ன ட 
2188 ஏ மேகா எ) 
[எனனை ஏரு ஏரு ஏ ௭௧ எ௱ ப 
பொருள்‌ :--எதுவரை எனக்கு அறியாமை இருந்ததோ, அது 
வரை ஸமாதி முதலியவற்றைச்‌ செய்யவேண்டும்‌, என்ற எண்ண 
மிருந்தது. இப்போது மெய்யறிவு பெற்றதால்‌ நித்ய முக்தனாயும்‌, 
சுத்தனாயும்‌, அறிந்தவனாயும்‌ உள்ள எனக்கு யாதொன்றும்‌ செய்ய 
வேண்டுவது இல்லை. ்‌ 
விளக்கம்‌ :--அறிந்த நிலையிலும்‌, அறியாத நிலையிலும்‌, ஆத்மா 
ஒரே மாதிரியாகவே உள்ளது. அது எப்போதுமே விடுதலை 
பெற்றது. தூயது. அறிவாயிருப்பது. மக்களுடைய அறிந்த நிலை 
யால்‌ ஆத்மாவின்‌ இயல்பில்‌ யாதொரு மாறுதலும்‌ நிகழாது, இத்‌ 
தகைய ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபத்தை நன்கு அறியாத நிலையில்‌, ஸமாதி 
முதலியவற்றைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ தேோன்றும்‌. 
அறிந்துவிட்டநிலையில்‌ அந்த எண்ணமே இராது. 
17 
மேலே கூறிய கருத்தையே வலியுறுத்து கிறார்‌. 
6 ்‌ 
யவ பம பவப்து மடகய கட்டதி 
சர்‌ 8 எனா ஏ ஏ ஏ எண்‌ நாகரா ॥ 
பொருள்‌ 3! ப்ரஹ்மமாகிய என்னை 
விசாரித்து, நேருக்கு நேராயறிந்து, தங்களை, செய்வன செய்தவ 
ராக எண்ணுகிறார்கள்‌. என்னையறிந்தவர்க்கே செய்யவேண்டுவது 
யாதொன்றுமில்லையென்றால்‌, எனக்கு, ஸமாதியோ, அஸமாதியோ, 
வேறுசெயலோ, செய்யவேண்டியதாக எங்ஙனம்‌ இருக்கும்‌? 
18 
“ஆத்ம ஜ்ஞானிக்குச்‌ செய்யவேண்டிய ஸமாதி முதலிய 
செயல்கள்‌ இல்லாவிடினும்‌, ப்ரஹ்மமாயிருக்கும்‌ தன்மையை, அவன்‌ 
ஸம்பாதிக்க வேண்டும்‌. உலகினை விலக்கவேண்டும்‌. ஆகையால்‌ 
அவனுக்கும்‌ செய்யவேண்டியவை இருக்கின்றன” என்ரால்‌, 
6 ஏனா எளி ஏஜி ஏஜிகாஏஈ: ஈன | 
௮௭: ஏஏ ஈ௭(6்‌ எள எட பு 
பொருள்‌:---நான்‌ எப்போதும்‌ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌; எல்லா 
முமாயும்‌ இருக்கிறேன்‌; எப்போதும்‌ தூயனாயும்‌ அறிவு வடிவாகவும்‌ 
இருக்கிறேன்‌. ஆகையால்‌ எனக்குப்‌ பிறவித்‌ துன்பம்‌ கிடையாது. 
நான்‌ எக்காலத்திலும்‌ பிறப்பற்றவன்‌; மூப்பற்றவன்‌; மரணமற்றவண்‌ 
அம்ருகுமாயிருப்பவன்‌ . 
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விளக்கம்‌ :--ஆத்ம ஜ்ஞானிக்கு ப்ரஹ்மமாயிருக்கும்‌ தன்மை 
ஏற்கனவே இயல்பாக உள்ளது. அது ஸம்பாதிக்கப்பட வேண்டிய - 
தொன்று அன்று. அறியாமையால்‌ தோன்றும்‌ உலகம்‌, மெய்யறி 
வால்‌ அறியாமை விலகியவுடன்‌ தானே விலகிவிடும்‌. அதை விலக்க 
வேண்டாம்‌. எனவே ஆத்ம ஜ்ஞானிக்குச்‌ செய்யவேண்டிய செயல்‌ 
ஒன்றுமில்லை என்பது கருத்து. 
19 ன்‌ 
ஒவ்வோருடலிலும்‌ சைதன்யம்‌ வேறு வேருக விளங்குவ தால்‌, 
* நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற பூர்ணமான அனுபவம்‌ எப்படி ஏற்படும்‌ ? 
என்றால்‌; 
6 ன்‌ வ்‌ 
ஏ: ஏர எரா க எ ௫௭4 | 
கனவு ஏரனி ஏ இர ிணிஷரிகச: ॥ 
பொருள்‌ :ஃ-எல்லா ப்ராணிகளிலும்‌ ப்ரஹ்மஸ்வரூபமான என்னை 
காட்டிலும்‌ வேறு .அறிவாளியாயுள்ள ஜீவன்‌ ஒருவன்‌ இல்லவே 
இல்லை. எல்லா பூதங்களிலும்‌ மறைந்திருப்பவனே, ஸாக்ஷி; அவன்‌ 
கர்மங்களின்‌ பயண அளிப்பவன்‌; கேவல அறிவாயுள்ளவன்‌;: அழிவற்‌ 
வைன்‌; குணமற்றவன்‌; இரண்டற்றவன்‌.'”' என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. 
ஆகையால்‌ எல்லா உடல்களிலும்‌ ஓரே சைதன்யம்தானுள்ளது. 
வேறுவேறு சைதன்யமன்று. எனவே :: பூர்ணப்ரஹ்மானுபவம்‌ ”? 
பொருத்தமான தே. 
20 
நான்‌ எல்லாமுமாக இருக்கிறேன்‌”” என்றவிடத்தில்‌ “பாது 
ஸாமானாதிகரண்யம்‌'” எனப்படும்‌ ““விலக்கலினால்‌ ஒரிடமு டைமை? * 
என்ற முறையில்‌ கொள்ளப்படும்‌ பொருளை பகவத்பாதர்‌ விளக்குகிறார்‌, 
எ எவ்‌ ஏ ஏரண எச்‌ க: ௭: 
௭ 9 எள எ எரிஈர்‌ ளனர்‌ ஈர டப 
பொருள்‌ :--நான்‌, ஸத்‌ என்று உலகினர்‌ கூறும்‌ பூமி, நீர்‌, தீ 
ஆகிய ஸ்தூல பூதங்களுமல்லன்‌; அஸத்‌ என்று கூறுகின்ற வளி, 
வானம்‌ ஆகிய ஸக்ஷ்ம பூதங்களுமல்லன்‌; இந்த ஐந்து பூதங்களின்‌ 
கார்யமாகிய உடலும்‌ நானல்லன்‌; நான்‌ எல்லாச்‌ சிறப்பியல்புகளும்‌ 
அற்றவன்‌; முக்குணங்களுமற்ற ஆனந்த வடிவன்‌; எப்போதும்‌ 
குன்ர௫ுத ஒளிவடிவன்‌. ஆதலால்‌ என்னிடம்‌ மாலைநேரம்‌, இரவு, பகல்‌ 
முதலிய கால வேற்றுமைகள்‌ இல்லை. நனவு, கனவு, உறக்கம்‌ 
ஆகிய நிலைகளும்‌ இல்லை. நான்‌ ஒரே வடிவான ஒளியாக உள்ளவன்‌. 
விளக்கம்‌ :---எல்லா உலகங்களும்‌ ஆத்ம சைதன்யத்தில்‌ 
ஆரோபிக்கப்பட்டுள்ளன. அவற்றிற்குத்‌ தனி இருப்பு இல்லை. 


ஆத்மாவின்‌ உறுப்பற்ற குன்மையை விளக்கும்‌ பசூ தி-1.8. 155 


அவை விலக்கப்படக்‌ கூடியவை. அவை உண்மையாக ஆத்மாவில்‌ 
இல்லை. ஆத்மாவைத்‌ தவிர வேறிடத்திலுமில்லை. ஆத்மா ஒன்றே 
தான்‌ உள்ளது. நான்‌ எல்லாமுமாக இருக்கிறேன்‌?” என்ற விடத்‌ 
தில்‌ எல்லாமும்‌ என்பது விலக்கப்பட்டபிறகு நான்‌ என்பது மட்டும்‌ 
எஞ்சி நிற்கிறது. “அதுவே ப்ரஹ்மசைதன்யம்‌'? என்பதே “பாதஸா 
மானாதிகரண்யம்‌'” என்ற முறையால்‌ பெறப்படும்‌ பொருள்‌. 
21 ழ்‌ 
௦ கூ ப்‌ ய்‌ ௬ ்‌ 
ஏரரிஏ 8ம்‌ ௭௭ ஏஏ ம்‌ எர | 
எனக (9௭ம்‌ எ௫எ&்‌ சோ | 
பொருள்‌ :--எப்படி ஆகாசம்‌, அளவிடுவதற்குரிய எல்லாப்‌ 
பொருள்களினும்‌ வேறுபட்டதோ, நுட்பமாயுள்ளதோ, இரண்டற 
றதோ, எங்குமுள்ளதோ, அப்படியே நான்‌ :நுட்பமானவன்‌; இரண்‌ 
டற்றவன்‌; எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌; ஆகாசமுமில்லாக நிலையினன்‌); 
ப்ரஹ்மமாகவே விளங்குபவன்‌. 
விளக்கம்‌... இங்கு ஆகாசம்‌ உபமானமாக வந்தது. 
ஆகாசம்‌, ப்ரஹ்மம்‌ போல்‌ பரிபூரணமான பொருள்‌ அன்று, உலக 
வழக்கை முன்னிட்டு ஆகாசம்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு உபமானமாகக்‌ கொடுக்‌ 


கப்பட்டது. உண்மையில்‌ ஆகாசமும்‌ சைதன்யத்தினிடத்தில்‌ 
கல்பிக்கப்பட்டபொருள்‌. ஆடையால்‌ சைதன்யமாகிய ப்ரஹ்மம்‌ 
ஒன்றே உண்மையான இரண்டற்ற பரிபூர்ணப்பொருள்‌. 
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பகவத்பாதர்‌, முன்‌ ச்லோகத்தில்‌ ப்ரஹ்மசைதன்யத்தின்‌ பரி 
பூர்ணத்தன்மையை எடுத்துக்காட்டினால்‌ விளக்கினார்‌. இப்போது 
அதேத எடுத்துக்காட்டினால்‌ ஆத்மாவிடம்‌ “வேற்றுமைத்‌ தோற்றமு 
மில்லை?” என்று கூறுகிறார்‌. 
ஏன சர ளன [8 99 வினி எனா எ 
ஷர ஏஏ எனா எர வ 1 


பொருள்‌ :-- ஒரே ஆகாசம்‌, உபாதி வேற்றுமைகளால்‌, 
கடாகாசம்‌, மடாகாசம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. அதுபோல ஆத்மா 
வும்‌ உ.ட.ல்‌ முதலிய உபாதிகளின்‌ தொடர்பால்‌ என்னுடைய ஆத்மா, 
அவனுடைய ஆத்மா என்று வழங்கப்படுகிறது. இந்த வேற்றுமை 
கள்‌ ஆத்மாவின்‌ இயல்புகளல்ல. 
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“ஆகையால்‌ அறியாத நிலையில்‌ “ஆத்மா வேறுபட்டது” என்று 
வழங்கப்பட்டாலும்‌ மெய்யுணர்வுநிலையில்‌ அது வேறு வேருக வழங்க 
ப்படுதல்‌ இல்லை'' என்கிருர்‌. ்‌ 

2௨0 
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லிாள எலி னன 0 சகட 
்‌்‌ பல ட டம்‌ க 
எள்‌ ஏசா சரணா என்க கர்‌ எ | 
பொருள்‌ :-- நான்‌ மெய்யறிவு பெறுவதற்குமுன்‌, ஒன்றான 
என்னிடம்‌, வேற்றுமையும்‌, வேற்றுமையின் மையும்‌, ஒருமையும்‌, 
பன்மையும்‌ , அணிமா வம ஏற்றிக்கூறப்பட்டன. நான்‌ அறிபவன்‌ 
என்றும்‌ அறியப்படுபொருள்‌ என்றும்‌, செல்பவன்‌. என்றும்‌, செல்லு 
தல்‌ என்றும்‌ கல்பிக்கப்பட்டேன்‌. ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ ஒன்றான 
என்னிடம்‌ இந்த வேற்றுமைத்‌ தோற்றங்கள்‌ எவ்விதம்‌ இருத்தல்‌ 
கூடும்‌? 
24 
9 84 எ ஒள்‌ ஏரிக்‌ என்‌ ஏரண 
ஏன ஐ ஜோ ஏத: ஏசா ஏஜி: பு 
பொருள்‌ :.. நான்‌ விகாரமில்லாதவன்‌$ ஆகுலால்‌ விட. 
வேண்டியவைகளோ, அடையவேண்டியவைகளோ எனக்குயாவையு 
மில்லை. நான்‌ எப்போதும்‌ பிறவிப்பிணிப்பினின்றும்‌ விடுபட்டவன்‌; 
"அறியாமை முதவிய மாசுகளற்றவன்‌; மெய்யறிவு வடிவன்‌: 
உண்டாகி அழியும்‌ குணங்கள ற்றவன்‌? இரண்டற்றவன்‌. 
25 


இல்லல எத்தி ல ன ஒய்‌! வு டர 
ஈ₹ஏஏ்‌ ஏர்வனன்‌ 8௭4 ஏர்‌ ஏரார்‌ | 
அதவ ல ்னன்‌ அனமத ன்‌ பி ள்‌ 
ளா ஈர்‌ ஏதேன்‌ ஒர்க்‌ எனி எட ப 
பொருள்‌ :-- இவ்வாறு முமுக்ஷ£ூவானவன்‌, மனமடங்கிய 
வனாய்‌, எப்போதும்‌, எல்லாமுமாகிய தன்‌ உண்மைவடிவை அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. தன்‌ உடலில்‌ உள்ள ஆத்மாவாகிய என்னை அறிந்‌ து, 
எல்லாமறிந்தவனாகி, இன்றியமையாமல்‌ பிறவிப்பிணிப்பினின்றும்‌ 
விடுதலை பெறல்‌ வேண்டும்‌. 
26 
தகர 8௭ ஏவி எர 8௭ ஏ | 
எ ஈர்‌ 98 ஈவ்‌ நா௮ஏா ரான எ9௭ ப 
பொருள்‌ :-. எவன்‌ இவ்விதம்‌ உண்மையை அதிகிருனோ 
அவன்‌ செய்வன செய்தவன்‌: பயனை அடைந்தவன்‌; அவனே யோகீ 


எனப்படுவான்‌; அவனே ப்ராஹ்மணன்‌; எவன்‌ இவ்வாறு அறியாத 
வனோ அவன்‌ தனது ஆத்மாவைக்‌ கொன்றவனாவான்‌ . 


விளக்கம்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவன்‌ முக்ய ப்ராஹ்மணன்‌ 
ஆவான்‌ . மற்றவர்கள்‌ உண்மை ப்ராஹ்மணர்களல்லர்‌. எவன்‌ 


கனவு நினைவு இவற்றை விளக்கும்‌ பசூதி-14. 1.55 


ஆத்மாவை அறியவில்லையோ, அவன்‌, தான்‌, அழிவற்ற இன்பவடி 
வான ஆத்மாவாய்‌ இருந்தும்‌, அந்த இன்பத்தைப்‌ பெருமையால்‌ , 
“௮ த்மாவைக்‌ கொன்றவன்‌”? என்று வேகும்‌ கூறுகிறது. 
21 
மல ன ்கறுல்‌ ்‌ 
ளி என்ன்‌ எர: எள்ள எதிர்க: | 
ல்‌ ன்‌ [1 ௫) வி, கம த 6. ச்‌ 
ஏனா: பை: ஏ: இர 1 
பொருள்‌ :-ஃ வேதங்களால்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டுள்ள இந்த 
உண்மைப்பொருள்‌, என்னால்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறப்பட்டது. வேதங்‌ 
களைப்பயின்று, குருவினுபதேசம்‌ பெற்றுத்திருந்திய நல்லபுத்தியுள்ள 
வன்‌, இந்தப்பொருளை, துறவிகளுக்கும்‌, புலனடக்கம்‌ முகுவிய 
வற்றைப்பெற்றுள்ள நல்லோருக்கும்‌ எடுத்துக்‌ கூ.றல்வேண்டும்‌. 


| 818 எனிஎ்‌ எனகற ப 
“ஆத்மா, கண்‌ முதலிய உறுப்புக்களற்றவன்‌”” என்பதை 


விளக்கும்‌ பகுதியாகிய பதின்மூன்றாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


| வரை ப 9 ப 
கனவு, நினைவு இவற்றைப்பற்றி விளக்கும்‌ பசூதி.14. 
ர 

முன்பகுதியில்‌, “அந்தக்கரண த்திலிருந்து பிரித்து ஆத்மாவை 
அறிந்து கொள்ளாததால்‌ ஜீவனிடம்‌ ஸம்ஸாரத்தன்மை தோன்று 
கிறது”? என்று கூறப்பட்டது. “அஃது எங்ஙனம்‌ பொருந்தும்‌? 
அந்தக்கரணத்தை யாரும்‌ பார்க்கமுடியாது. ஸம்ஸாரத்தோற்றமோ 
கண்கூடாக உள்ளது. ஆகையால்‌ கண்ணுக்குத்தெரியாத அந்தக்‌ 
கரண த்திலிருந்து ஆத்மாவை எவ்வாறு பிரித்தறிவது இயலும்‌? பிரித்‌ 
துறியாததாலேயே கண்கூடான ஸம்ஸாரத்தோற்றம்‌ ஏற்படுகிறது 
என்பதும்‌ எவ்வாறு பொருந்தும்‌?” என்று ஐயம்தோன்ற, அதை 
நீக்கும்‌ பொருட்டு இப்பகுதி தொடங்கப்படுகிறது. 

வணி: ஏவ$]8 ஊரா: எரா? | 
4 பகி ந தத 
98 ஏர்‌ எனா எினரைஒரிரர ப 

பொருள்‌ :--- கனவு காணும்‌ போதும்‌, ஒருபொருளைப்பற்றி 
நினைவு கூரும்போதும்‌, குடம்‌ முதவியவற்றின்‌ உருவத்‌ கோற்றம்‌ 
காணப்படுகிறது. ஆகையால்‌ விழிப்புநிலையிலும்‌ இணன் றியமையாமல்‌ 
குடம்முதவிய பொருள்களின்‌ உ.௬வ வடிவாகிய அந்தக்கரணவருத்தி 
காணப்பட்டிருக்கவேண்டும்‌'? என்று அனுமானம்‌ செய்து அறியலாம்‌. 
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விளக்கம்‌ :-- கனவிலும்‌, நினைவிலும்‌ குடம்‌ முதலியபொருள்‌ 
கள்‌ இல்லை. அங்கு அந்தக்கரண வருத்தியே குடவடிவாகக்‌ காணப்‌ 
படுகிறது. இதகைக்காண்பவன்‌ ஸாக்ஷியே. ஸாக்ஷியாலேயே, கனவு, 
நினைவுகளில்‌ அந்தக்கரணவருத்தி விளக்கப்படுகிறது. கனவிலும்‌ 
நினைவிலும்‌ தோன்றும்‌ பொருள்வடிவங்கள்‌ விழிப்பில்‌ இன்றியமை 
யாது காணப்பட்டிருக்கவேண்டும்‌. எனவே விழிப்பிலும்‌ குடவடி. 
வான அந்தக்கரணவ்ருத்தி அவச்யம்‌ அனுபவிக்கப்பட்டிருக்கவேண்‌ 
டும்‌ என்று ஏற்படுகிறது. சித்த வருத்தியின்றிக்‌ குடம்‌ விளங்காது. 
சைதன்யத்தின்‌ தொடர்பின்‌ நி, சித்த வ்ருத்திவிளங்காது. ஆகையால்‌ 
எந்த நிலையிலும்‌, வ்ருத்தியோடு கூடிய அந்தக்கரணம்‌ அபரோக்ஷ 
மாக விளங்குகிறது. அப்போது அதனுடன்‌ இருக்கும்‌ சைதன்யத்தை 
அந்தக்‌ கரணத்தினின்றும்‌ பிரித்துத்‌ தெரிந்து கொள்ளாததால்‌ அப 
ரோக்ஷமாக ஸம்ஸார நுகர்வு ஏற்படுகிறது. ஆகையால்‌ ““ஸம்ஸாரத்‌ 
தோற்றம்‌ கண்கூடாக உள்ளது. அந்தக்கரணம்‌ கண்கூடாக 
இல்லை?” என்ற வாதம்‌ சரியன்று. இரண்டும்‌ அபரோக்ஷமாக ஸாக்ஷி 
யால்‌ விளங்குகின்றன. ஆதலால்‌ அந்தக்கரணத்திலிருந்து ஆத்மா 
வைப்‌ பிரித்து அறிதல்‌ முடியும்‌, பிரித்து உறுதியாக அறிந்தால்‌, 
ஆத்மாவிடம்‌ ஸ்ம்ஸாரத்தோற்றம்‌ இராது. ஏனெனில்‌ அத்‌ 
தோற்றம்‌ அந்தக்‌ கரணத்திற்குரியது. 
௮ 
இவ்வாறு, எல்லா நிலைகளிலும்‌ அந்தக்கரணம்‌ கண்கூடாக விளங்கு 
கிறது என்பது நிரூபிக்கப்பட்டது. இப்போது அதனால்‌ என்ன பயன்‌ 
வந்தது? என்றால்‌, அந்தக்கரணம்‌ முதலியவற்றிலிருந்து ஆத்மாவை 
வேறுபடுத்தி அறிதலாகிய பயன்‌ விளைகிறது; என்பதை பகவத்பாதர்‌ 
உ. தாஹரண த்துடன்‌ கூறுகிறார்‌. 
டப்ப கப்பட்ட பக ப்ட்‌ நட்பா 
எார₹1ஏ எனா சோர எனா ரர எட 
பொருள்‌ :--கனவில்‌ ஒருவன்‌ எந்த உடலைக்‌ கொண்டு பிக்ஷை 
எடுக்கிரானோ, அந்த உடல்‌ அவனில்லை. அந்த உடலைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பார்க்கிற அவன்‌ வேறு. அதுபோல விழிப்பில்‌ காணப்படுகின்ற 
உடல்‌ முதலியவற்றைக்காட்டிலும்‌, அவற்றைக்‌ காண்பவன்‌ வேரு 


னவனே. ஏனெனில்‌, காண்பவன்‌ காணப்படும்‌ பொருளாகமாட்‌ 
டான்‌. 

விளக்கம்‌ :-.. இங்கே பின்வருமாறு அனுமானம்‌ செய்து 
கொள்க. “: விழிப்பில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்‌, ஆத்மாவன்று; காணப்‌ 
படுவதால்‌; கனவுப்‌ பொருள்போல.”” எனவே அந்தக்கரண த்துடன்‌ 


கூடிய உடற்கூட்டத்திலிருந்து ஆத்மாவைப்‌ பிரித்தறிவது இயலும்‌. 
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ட்‌] 


:: அரந்தக்கரணமே எல்லா நிலைகளிலும்‌ பொருள்‌ வடிவமாகக்‌ 
பலத்து கடு என்ற கருத்தை எடுத்துக்காட்டின்‌ மூலம்‌ விளக்கு 
கிளர்‌. 


ட்ட ஏ௭[ ஏர்‌ ஈரச்‌ எார௭ சோ | 
களவி சோடு அர்‌ எம்‌ காள்‌ எ ம்‌. 


பொருள்‌ :---வார்ப்பில்‌ உருக்கி ஊற்றப்படும்‌ தர்ம்ரம்‌, எவ்வி 
தம்‌ வார்ப்பின்‌ வடிவமாக மாறுகிறதோ, அவ்விதம்‌ ரூபம்‌.முதலியவை 
களைச்‌ சூழும்‌ சித்தம்‌ அவற்றின்‌ வடிவமாக மாறிக்‌ காணப்படுகிறது. 
இது உறுதியான முடிவு. ஆகையால்‌ எல்லா நிலைகளிலும்‌, பொருள்‌ 
வடிவமாகக்‌ காணப்படும்‌ சித்தமே ஸாக்ஷியால்‌ அறியப்படுகிறது. 
4 ய்‌ 
தாம்ரம்‌ ரூபமுள்ள ஒரு பருப்பொருள்‌. அது வார்ப்பினால்‌ 
குளிர்ச்சியடைந்து மாறலாம்‌. அந்தக்கரணம்‌ ரூபமில்லாத நுட்பப்‌ 
பொருள்‌. அது பொருள்களைச்‌ சூழ்ந்து கொண்டாலும்‌ பொருள்‌ வடி 
வாக எங்ஙனம்‌ மாறும்‌ ? என்றால்‌, 


வி எ ஏஏ: வனை வாவு | 
எனகன எினார்கா ஈண்‌ | 


பொருள்‌ :---நெருப்பு தன்னால்‌ விளக்கப்படும்‌ இரும்பின்‌ வடி 
வமாக மாறி அதை விளக்குகிறது. பகலவன்‌ வெளிச்சமும்‌ தன்னால்‌ 
விளக்கப்படும்‌ குடம்‌ முதலிய பொருள்களின்‌ வடிவமாக மாறி 
அவற்றை விளக்குகிறது. அவ்விதம்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ 
விளக்கும்‌ புத்தி அந்தப்‌ பொருள்களின்‌ வடிவமாக மாறுகிறது. அந்த 
மாற்றம்‌ ஸாக்ஷியால்‌ காணப்படுகிறது. 
ல 


6 கூட 
வி*ஏர்னகா18 சோ என ஏார்ர ஏ | 
௭9௭ எ கள்‌ ரர வடி ஏதடி ஒ82 
பொருள்‌ :--விழிப்புநிலையில்‌ புத்தியே பொருள்‌ வடிவமாக 
மாறி மனிதனால்‌ அறியப்படுகிறது. இவ்வாறு இல்லை என்ளுல்‌, 
எங்ஙனம்‌ கனவில்‌ குடம்‌ முதலிய பொருள்களைப்‌ பார்க்கமுடியும்‌ ? 
நினைவு கூரும்போது எங்ஙனம்‌ குடம்‌ முதலிய வடிவங்கள்‌ தோன்றும்‌? 
விளக்கம்‌ :-...*விழிப்பு நிலையில்‌ பார்க்கப்பட்டவைகளே பெரும்‌ 
பாலும்‌ கனவில்‌ தகோன்றுகின்‌ றன”” என்ற கொள்கையை வைத்து 
இவ்வாறு கூறப்படுகிறது. கனவில்‌ பொருள்களில்லை. எனினும்‌ 


1௮8 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


பொருள்வடி.வான சித்தவருத்தி காணப்படுகிறது. அத்தகைய சித்த 
வ்ருத்தி ஏற்கனவே நனவில்‌ அனுபவிக்கப்பட்டிருக்கவேண்டும்‌, 
இல்லாவிடில கனவில்‌ அவ்வாறு தோன்றாது என்பது கருத்து. 
ஸ்ம்ருதி என்பதும்‌ அனுபவத்தாலேயே தோன்றக்கூடியது. ஆகை 
யால்‌ ஸ்ம்ருதி காலத்தில்‌ தோன்றும்‌ சித்தவருத்தியும்‌ முன்பு அனுப 
விக்கப்பட்டிருக்கவேண்டும்‌. | 
6 ்‌ 

புத்தி, பொருள்களை எவ்வாறு விளக்குகிறது என்பது கூறப்‌ 

படுகிறது. 
ஏகன்‌ ரன: கரா ஊர | 
எசான்‌ ஏ இக எரி வார ௭ என பு 

பொருள்‌ :--புத்தி, ரூபம்‌ முதலிய பொருள்களை விளக்குகிறது 
என்பது, அந்த புத்தி, தான்‌ ரூபம்‌ முதலிய பொருள்களாக மாறி 
ஸாக்ஷியால்‌ காணப்படுவதேயாகும்‌. எவ்வாறு ரூபம்‌ முதலிய விஷ 
யங்களை வ்யாபித்து அவ்வடிவங்களாக மாறுவதே புத்தியின்‌ விளக்கும்‌ 
குன்மையோ, அவ்வாறே ஆத்மசைதன்யம்‌ புத்திவ்ருத்திகள்‌ உண்‌ 
டாகும்‌ போது அவைகளை வயாபித்து, தான்‌ மாறாமல்‌ அந்த அந்த 
வடிவமாகத்‌ தோன்றுவதே, அந்த புத்தி வ்ருத்திகளை அறிவதாகும்‌. 

விளக்கம்‌ :--பொருள்களை விளக்குவது சைதன்யமே. ஆனா 
லும்‌ அது புத்தியை முன்னிட்டுக்‌ கொண்டேதான்‌ பொருள்களை 
விளக்கும்‌. புத்தி பொருள்‌ வடிவமாக மாறுவிடில்‌ சைதன்யம்‌ 
பொருளை விளக்காது., ஆகவே பொருள்கள்‌ விளங்கவேண்டுமானால்‌ 
புத்தி அப்பொருள்களின்‌ வடிவாக மாறுகிறது. அதுவே புத்திக்குரிய, 
விளக்கும்‌ தன்மை என அதிக. பலவிதமாக மாறுபடும்‌ புத்திவிருத்தி 
களைச்‌ சூழ்ந்துகொண்டு, தான்‌ மாறாமல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ தன்‌ 
எதிரில்‌ விளங்கச்‌ செய்வது என்பதே ஆத்மாவுக்குரிய :பார்க்கும்‌ 
தன்மை” என்று அறிதல்‌ வேண்டும்‌. புத்தி, பொருளைச்‌ சூழ்ந்து 
கொள்ள, பரிணாமத்தையடைகிறகு. சைதன்யம்‌, புத்திவ்ருத்தி 
களைச்‌ சூழும்போது பரிணாமம்‌ வேண்டுவதில்லை. ஏனெனில்‌ ஒளி 
வடிவான ஆத்மாவிடம்‌, ஒளியால்‌ சூழப்பட்ட புத்தி உண்டாகிறது. 
ஆனால்‌ புத்தி, விஷயங்களைச்‌ சூழும்பொழுதோ பரிணாமம்‌ அதற்கு 
இன்‌ தியமையாதது. ஏனெனில்‌ முன்பு விஷயதேசத்தில்‌ புத்தி 
இல்லை, பிறகு தான்‌ அங்கு உண்டாகிறது. 

்‌ பு 

ஸாக்ஷி, பரிணாமமின்றியே புத்திவ்ருத்திகளை அறிந்தாலும்‌, 
அ ந்‌ குந்து உ. டல்களி வுள்ள அந்து ர்க பு துதியை விளக்குவகுால்‌, 
ஸாக்ஷியும்‌ வேறுபடலாமே என்றால்‌, 
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கு ஷ்‌ வி ்‌ 0 ன்‌ தட்‌ . 
னா சிர ஏச]: எ௭ரு ஏர: | 
6 
என்‌ ஏனா ஈவான்‌ எனன என்‌ என 
பொருள்‌ :-- எல்லா உடல்களிலும்‌ உள்ள பலவகையான 
புத்திகள்‌, அறிவையே ஒளியாகக்‌ கொண்ட என்னால்‌ விளக்கப்படுகின்‌ 
றன; ஆகையால்‌ நான்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஆத்மா. 
விளக்கம்‌ :-புத்தியும்‌, அவற்றின்‌ விருத்திகளும்‌ மாறுபடும்‌. 
அவற்றை விளக்கும்‌ சைதன்யத்தில்‌ வேறுபாடு இல்லை. எந்த 
ப்ரமாணத்தைக்‌ கொண்டும்‌ வேறுபாடு உண்டு என்று _ முடிவுகூறுல்‌ 
இயலாது. பேதங்கள்யாவும்‌ ஆறியப்படுகின்றன. அநியப்படுவ 
காலேயே அவை அறிபவனின்‌ தர்மங்களல்ல. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
அதேகம்‌ என்று கூறுவது தவறு. 
8 
சைதன்யம்‌ ஒன்றானாலும்‌, அதற்கு வேருய்‌ புத்தி முதவியவை 
கள்‌ உள்ளன. ஆதலால்‌ அத்வைதம்‌ என்பது எப்படி முடிந்த 
கொள்கையாகும்‌ ? எனில்‌, 


கர்‌ கரி க எ ண எடி ஈட ஏ மி) 
எவள்‌ ஏலி ஊரா சா சரள ப 


பொருள்‌ :--கனவில்‌, கருவி, செய்யப்படும்‌ பொருள்‌, செய்ப 
வன்‌, செயல்‌, இன்பதுன்ப நுகர்வு, ஆகிய இவைகளெல்லாம்‌, புத்தி 


மாத்ரமாகவே காணப்படுகின்‌ றன இதுபோலவே நனவிலும்‌ 
யாவும்‌ புத்திமாத்ரமாகவே உள்ளன. இவற்றைக்‌ காண்கின்ற ஆத்‌ 
மாவோ, லாண்பவன்‌ என்ற காரணதுதாலேயே இவற்றினும்‌ 
வேர௫ுன வன்‌ , 


விளக்கம்‌ : கனவில்‌ புத்திக்கு வேருக வெளிப்‌ பொருளில்லை. 
அவ்விதமே விழிப்பிலும்‌ புத்திக்கு வேரறாய்‌ வெளிப்‌ பொருளில்லை. 
ஏனெனில்‌ புத்தியாலேயே எல்லாப்‌ பொருள்களின்‌ இருப்பும்‌ உணரப்‌ 
படுகிறது. புத்திபில்லாமல்‌, எந்தப்பொருளும்‌ இருக்கின்றது என்‌ 
பதைக்‌ கூறுதல்‌ முடியாது. எந்தப்‌ பொருளுக்கும்‌ புத்தியை விட்டுத்‌ 
தனியிருப்போ விளக்கமோ இல்லை, பொருள்களுடன்‌ கூடிய புத்தி, 
ஆத்மாவில்‌ ஆரோபம்‌ செய்யப்‌ பட்டுள்ளது. அது அழியும்‌ தன்மை 
கொண்டது. அழியாத ஆத்மா ஒன்றே உள்ளது. ஆகையால்‌ 
அத்வைதம்‌ என்பதே ஏற்ற முடிவான கொள்கை. 

9 


ஏளன 94) 
எளி பாகளிள எனி ஏ ஏ ஏஏ3 | 
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பொருள்‌ புத்தி முதலியவைகள்‌, ஆடைகளைப்போல விடத்‌ 
தக்கவையாயும்‌, எடுத்துக்கொள்ளத்தக்கவைகளாகவும்‌ இருப்பதால்‌, 
அவை ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களல்ல. அவற்றை எடுத்தலும்‌, விடுத்த 
லும்‌ செய்கின்ற ஆத்மா, விடத்தக்கவனன்று ; எடுத்துக்கொள்ள த்‌ 
குக்கவனுமன்று. டக 

விளக்கம்‌ :-- புத்தியை ஆத்மா தன்‌ ஸந்நிதான மாத்ரத்தால்‌ 
எடுக்கிறான்‌ ; விடுக்கிறான்‌; இச்செயல்‌ குயவன்‌ குடத்தை எடுத்தலையும்‌, 
விடுத்தலையும்‌ போன்றதன்று. எல்லாவற்றிற்கும்‌, அதிஷ்டானமாயிருத்‌ 
தலால்‌, ஆத்மா கர்த்தா எனப்படுகிறான்‌. அவனுக்கு மற்றொரு 
அதிஷ்டானம்‌ இல்லை. அவன்‌ தன்‌ ட ர பானா எடுத்‌ 
துக்கொள்ளத்தக்கவனும்‌, விடத்தக்கவனுமல்லன்‌ , 

10 

ஆத்மா எடுத்துக்கொள்ளத்தக்கதன்று; விடத்தக்கதுமன்று. 
என்றாலும்‌, அது பாபத்தை விடவேண்டும்‌. யோகம்‌ தயானம்‌ 
முதலியவற்றை எடுத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌. ஆகையால்‌ அது 
எங்ஙனம்‌ தூய்மையுள்ள தாகும்‌ ? என்றால்‌, 


எ ஏர24ஈ0% ஏ என்கி 4 | 
ஏமம்‌ ஏஏ ஒள்‌ எச்‌ ஏகக்‌ | 
பொருள்‌ :--- ஆத்மா, உள்ளும்‌ வெளியும்‌ நிறைந்தது; 
தூய்மையானது; அறிவாகிய ஒரே தன்மையது 5 இடைவெளியின்‌ நி 
நெருக்கமாயிருப்பது. இத்தகைய ஆத்மாவிற்கு வேறுய்‌, ஒரு 
வெளிப்பொருளேோ, உள்‌ பொருளோ, எடுத்துக்கொள்ள த்தக்கதாக 
வும்‌, விடத்‌ தக்கதாகவும்‌ எங்ஙனம்‌ இருக்கக்கூடும்‌ ? 
விளக்கம்‌ :--ஆத்மாவின்‌ வடிவம்‌ கேவல இருப்பே. ஆத்மா 
வுக்கு வேறாய்‌ உள்ளேயோ வெளியிலேயோ மற்றொரு பொருள்‌ 
உண்மையில்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ அவற்றின்‌ தொடர்பால்‌ ஆத்மா 
வுக்கு மாசுவராது. பாபம்‌, யோகம்‌, தியானம்‌ முதலியவை ஆத்மா 
வில்‌ கல்பிக்கப்பட்டு விளங்குபவை. செயலே இல்லாத ஆத்மாவுக்கு 
பாபமேது? யோகம்‌ தியானம்‌ இவற்றின்‌ பயனாக இருக்கும்‌ அதற்கு 
யோகமும்‌ தியானமும்‌ பொருந்துவது எவ்வாறு? அறியாமையுள்ள 
வன்‌, பாபத்தை விடவேண்டும்‌. யோகம்‌ முதலியவற்றை மேற்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌. பாபம்‌ முதலியவையும்‌, உண்மையில்‌ ஆத்மா 
வுடன்‌ தொடர்பற்றவை. ஆத்மா அஸங்கன்‌ . 
| 11 
இப்போது மெய்யுணர்ந்தவனின்‌ அனுபவம்‌ கூறப்படுகிறது. 
ஏ சாட ஈம்‌ எரி ராம எர: 
ஏ 5 எனனம: ஏச: எம்‌ உள ॥ 
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பொருள்‌:--ஒரு மெய்யுணர்ந்தவன்‌, *-இஃதன்று இஃதன்று ”” 
என்று எல்லாப்பொருள்களையும்‌ விலக்கி, எஞ்சி நிற்கும்‌ ஆத்மாவைத்‌ 
“தான்‌” என்று அறிவானேயானுல்‌, அவனே ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமாகிவிடு 
கிறான்‌. அவன்‌: மெய்யறிவு பெற்றபின்‌ எதன்‌ பொருட்டு முயற்சி 
செய்வான்‌ ? 
விளக்கம்‌ :- முயன்று அடையத்தக்க பொருளோ, விடத்தக்க 
பொருளோ மற்றொன்று இல்லை. ஆகையால்‌ அவன்‌ செய்வன 
செய்தவன்‌. என்பது கருத்து. | ்‌ 
12. 
இதந்த உண்மை, தானே ஆராய்ந்து அறியத்தக்கது என்கிறார்‌. 
 பப்ப்யம்டாபங்ப்ப மட்டு பப ப்பது 


கொ சர்‌ கன்‌ ஏர்‌ ஏரண ப ப 
பொருள்‌ :-- “*“நான்‌ பசி தாகம்‌ முதலியவற்றைக்‌ கடந்ததும்‌, 
இடைவெளியற்றதுமாகிய ப்ரஹ்மமாகவே இருக்கிறேன்‌. இத்தகைய 
நான்‌ எங்ஙனம்‌ செயலுடையவனாவேன்‌ ? ”*? என்று ஒவ்வொருவனும்‌ 
தானே தன்‌ ப்ரஹ்மஸ்வரூபத்தை இடைவிடாமல்‌ நிளைத்தல்‌ 
வேண்டும்‌, 
12 
இத்தகையவனுக்கு (இதைச்செய்யவேண்டும்‌' என்ற புத்தியே 
வராது என்கிறார்‌. 
பாணா அள எனா என: ஏம்‌ (| 
வி 6 தத்தம்‌ ட 
அண ஏகிஏ ரகம்‌ கரன்‌ | 
பொருள்‌:--ஒரு நதியைத்‌ தாண்டி மறுகரையை அடைந்தவன்‌, 
அங்கேயே இருந்துகொண்டு “நான்‌ மறுகரையை அடையவேண்டும்‌”? 
என்று விரும்பி முயல்வானேயானால்‌, ஆத்மாவையறிந்தவனும்‌ வேறு 
ஒரு கர்ரியத்தைச்‌ செய்ய விரும்புவான்‌ . 
விளக்கம்‌ :-மறுகரையை அடைந்தவன்‌, தான்‌ விரும்பியதை 
அடைந்துவிட்டதால்‌ அவ்வாறு எண்ணமாட்டான்‌. அதுபோன்று 
ஆத்மாவை அறிந்தவனும்‌ கார்யங்களைச்‌ செய்ய விரும்பமாட்டான்‌. 
அவனும்‌ பெறவேண்டியதைப்‌ பெற்றுவிட்டான்‌, 
14 


ஏனா என்‌ என கார என்றாரா ௭6 | 


எ எட்‌ எ ரண எனினி எரா ௭10 ॥ 
ன்‌ 
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பொருள்‌ :-- ஒருவன்‌ ஆத்மாவை அறிந்தும்‌, * மற்றொன்றை 
விடல்வேண்டும்‌ ; எடுத்துக்கொள்ளல்வேண்டும்‌ *” என்று செயலில்‌ 
இறங்குவானேயானால்‌ அவன்‌ பிறவிப்‌ பிணிப்பிலிருந்து' விடுதலைபெற 
உரியவனல்லன்‌ ; அவன்‌ ப்ரஹ்மத்தால்‌ விலக்குப்பட்டவன்‌ ; அவன்‌ 
மெய்யுணர்‌ ந்தவனாகான்‌. இது நிச்சயம்‌ 


1.5 
“ஸந்த்யா வந்தனம்‌ முதலிய தத்ன்மம்கான்‌. விடாமல்‌ செய்ய 
வேண்டுமென்று வேதம்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ மெய்யுணர்ந்த 
வனும்‌ அதைச்‌ செய்யவேண்டுமென்றாுல்‌, 


சர்‌ 8 எனனார: ஈன ஈ எ | 


சாரர்‌ எ சாரர்‌ கள்‌ ஊடல்‌ ப 

பொருள்‌ :--பேத அறிவு கொண்ட ப்ராணோபாஸகனுக்கு 
ஸ.ந்த்யாவந்தனம்‌ முதலிய செயல்கள்‌ இல்லை. ஏனெனில்‌, அவன்‌ 
பகலவன்‌ உள்ளிட்ட எல்லா உலகங்களையும்‌ ஹிரண்ய கர்ப்பனாகிய 
தனது வடிவமாக உபாஸனை புரிகிறான்‌. அவனுக்குப்‌ பகல்‌ இரவு என்‌ 
பவை இல்லை. இவ்வர்று பேத அறிவுள்ள ப்ராணோபாஸகனுக்கே 
ஸந்த்யா வந்தனம்‌ முதலியவை இல்லையெனில்‌, எல்லாக்‌ காலங்‌ 
களையும்‌ கடந்த ப்ரஹ்மத்தை ன பல பட்‌ எவ்விதம்‌ கர்மா 
பொருந்தும்‌? 
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- மெய்யுணர்ந்தவனுக்கு ஸந்த்யா வந்தனம்‌ வேண்டாம்‌: 
““மோக்ஷமடைவதன்‌ பொருட்டுத்‌ தன்னை எக்காலத்திலும்‌ நினைவு 
கூரல்வேண்டும்‌'” என்ற கட்டளையுண்டு என்ளுல்‌, 


எனன சானா இனா | 
எவர்‌ எனின்‌ எள ப 


_ பொருள்‌ :--:*ஆத்மா தன்னை நினைக்கிறது, அல்லது ஆத்மா 
குன்னை நினைக்கவில்லை?” என்ற வேறுபாடான நிலைகள்‌ ஆத்மாவுக்‌ 
கில்லை. ஏனெனில்‌ ஆத்மா குன்றாத அறிவு வடிவமாயுள்ளது. 
ஆத்ம ஜ்ஞானியின்‌ மனம்‌ ஆத்மாவை நினைக்கிறது என்ற அறிவும்‌, 
அறியாமையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டது. 

்‌ விளக்கம்‌ :--ஆத்மஜ்ஞானியின்‌ தோக்கில்‌, ஆத்மாவுக்கு 
வேேருய்‌ மனம்‌ என்ற பொருளே இல்லை. ஆகையால்‌ .அது எவ்வாறு 
ஆத்மாவை நினைக்கும்‌? 

17 
ஆத்மா குன்றாத அறிவு வடிவானாலும்‌ பரமாத்மாவை நினைக்க 
லாமே. தன்னை அது நினைக்க வேண்டாம்‌; எனில்‌ 
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எாரஏ: மிளா வி ிகாகர: ௭: | 
அர ரள ஏன னர்‌ ஏஸ்‌ ஊன? ॥ 

பொருள்‌ :--பரமாத்மா, அறிபவனான ஜீவனுக்கு, அறியத்தக்க 
வனானால்‌, அவன்‌ அதியாமையால்‌ கல்பிக்கப்பட்டவனாகவே ஆகி 
விடுவான்‌. இது பெரியோர்களின்‌ முடிவு. உண்மையறிவால்‌ மயக்கம்‌, ' 
கயிற்றில்‌ தோன்றும்‌ பாம்புபோல, போக்கப்‌ படுமேயானால்‌, அறி 
பவன்‌ அதியப்படுபவன்‌ என்ற பேதங்களற்ற ஒரே ஆத்மா மிஞ்சு 
கிறது. 

விளக்கம்‌ :--உண்மையில்‌ ஜீவன்‌ வேறு, பரமாத்மா வேறில்லை. 
ஜீவன்‌ பரமாத்மாவை அறிதல்‌ முடியாது. பரமாத்மாவுக்கே உபாதித்‌ 
தொடர்பால்‌ ஜீவத்தன்மை. ஏற்பட்டுள்ளது. உபாதி நீங்கினால்‌ 
ஜீவன்‌ இல்லை. பரமாத்மாவே இருக்கிறது. ம்‌: 
கயிற்றைப்‌ பற்றிய அறியாமை நீங்கினால்‌, கயிற்றில்‌ பாம்பு 
இல்லாமல்‌ போகிறது, கயிறுமட்டும்‌ எஞ்சுகிறது. அதுபோல 
அவித்யையாகிய மயக்கம்‌ நீங்கினால்‌, அநாத்மாவாகிய பொருள்கள்‌ 
இல்லாமல்‌ போகும்‌. ஆத்மாமட்டும்‌ எஞ்சும்‌. இவ்வாறன்‌ நி 
ஜீவனின்‌ அறிவுக்கு பரமாத்மா விஷயமாகிறது என்றால்‌, “*அறிவுக்கு 
விஷயமான பொருளெல்லாம்‌ கல்பிதமாகும்‌?? என்ற முறையை 
யொட்டி, பரமாத்மாவும்‌ கல்பிதமாகும்‌. கல்பிதமாவதால்‌ அழிவுள்ள 
தாகவும்‌ இருக்கதேரிடும்‌. இது வேத முடிபுக்குப்‌ பொருத்தமான தன்று. 
எனவே ஜீவனாகிய ஆத்மா பரமாத்மாவை நினைத்தல்‌ முடியாது. 
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ஆத்மா உண்மையில்‌ ஒன்றே; எனினும்‌ அதனிடம்‌ “நான்‌ 
எனது' என்ற ஸம்ஸாரத்‌ தோற்றம்‌ ஏற்படுகிறது. அதைப்போக்க 
ஏதாவது செய்யவேண்டும்‌. எனவே ஆத்மா செயல்‌ புரியவே 
வேண்டும்‌; என்ரால்‌, 
6 டல ட 
ப்பது ப்ப 141818 எ எர ௭௭98 | 
எனா€ 88 ளி எ: ஏ கண கள்‌ எ ப 
பொருள்‌ :--ஆத்மா,* செய்பவனாகவோ, செய்யப்படும்‌ பொரு 
ளாகவோ, அவற்றின்‌. பயனாகவோ இல்லை. ஆகையால்‌ அது உள்‌ 
வெளி எங்கும்‌ நிறைந்தது; பிறப்பற்ற ப்ரஹ்மமாய்‌ இருப்பது. இத்த 
கைய ஆத்மாவினிடம்‌ யாருக்கு எவ்விதம்‌, “நான்‌ எனது” என்ற ஸம்‌ 
ஸாரத்‌ தோற்றம்‌ ஏற்படும்‌? ்‌ இ 
விளக்கம்‌ :--மெய்யுணர்வுள்ளவனிடம்‌ “நான்‌, எனது” என்ற 
எண்ணங்கள்‌ இல்லை. ... அவ்வெண்ணங்கள்‌ ஒழிந்த பின்பே மெய்‌ 
யுணர்வு ஏற்படுகிறது. மெய்யுணர்வு ஏற்பட்ட நிலையில்‌: நான்‌ 
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எனது என்ற எண்ணங்களை விட, என்னசெயலை ஞானி செய்ய 
முடியும்‌? அந்த எண்ணங்களே அவனிடமில்லையே! ஆகையால்‌, 
நான்‌ எனது” என்ற எண்ணங்களும்‌, அவற்றால்‌ வரும்‌ செயல்களும்‌ 
மெய்யறிவு தோன்றுவதற்கு முன்பே அகழ்வை வற்றும்‌ தோன்றிய 
ண்‌ 
19 
ஆத்ம ஜ்ஞானிக்கு உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ “நான்‌ எனது” 
என்ற எண்ணம்‌ இல்லாமலிருக்க யாது காரணமெனில்‌, 
சானா சானி ஈர எளி: | 
சான்கன்‌ ஏலி எர எனப்‌ கள: ௩௧௭ ॥ ப 
பொருள்‌ :-- “நான்‌ எனது” என்ற எண்ணங்கள்‌ அவித்யை 
யால்‌ கல்பிக்கப்பட்டவை. ஒன்றான ஆத்ம அறிவு தோன்‌ றியபின்‌ 
அவித்யை அழிவதால்‌ அதனாலேற்படும்‌ அந்த எண்ணங்களும்‌ 
அழியும்‌. விதையில்லாவிடில்‌ பழம்‌ எங்ஙனம்‌ தோன்றும்‌? 
20 
“ஒரே ஆத்மா” என்ற உண்மை வேதாந்தங்களில்‌ கூப்‌ 
படுகிறது; எனவே இதற்கு வேதப்ராமாண்யம்‌ . உண்டு”: . என்று 
கூறுகிறார்‌. 
2 அ எர ௭௭ 1478௭ எனு | 
உக] ஏஏ டு கோ | 
பொருள்‌ 2 பார்ப்பவனாயும்‌, கேட்பவனாயும்‌, நினைப்பவ 
னாயும்‌, நிச்சயிப்பவனாயும்‌, எந்த ப்ரத்யகாத்மா காணப்படுகிறானோ, 
அவனே அழிவற்ற ப்ரஹ்மமாவான்‌. இத்தகைய பார்ப்பவன்‌ 
முதலிய வடிவாய்‌ விளங்கும்‌ ஆத்மா, அந்த அழிவற்ற ப்ரஹ்மத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறு அன்று”? என்று வேதம்‌ கூறுவதால்‌, காண்பவ 
னாகிய நான்‌ அழிவற்ற பரமாத்மாவே. 
விளக்கம்‌ :- இங்கே கீழ்வரும்‌ உபநிஷத்‌ வாக்யங்கள்‌ 
அறியத்தக்கவை: 
ஏகம்‌ ஐஏ ஏர்‌ அஞ எரர்‌ ௭5௭ ஏளன இள | 
எனகளிகன்‌ எற எனகக டட எனி ளோ |... 
இவற்றின்‌ பொருளே ச்லோகத்தில்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
21. 


ப்ரத்யகாத்மா ப்ரஹ்மமானாலும்‌, எப்படி அதத்கு தன்ன அடம்‌ 
குன்மை ஏற்படும்‌? எனில்‌, 
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ஊர்‌ எள்‌ ர ஐரனர3 கர | 


6 பி ன லு 
ஏரு எர்னானாஏர்‌ எரு | 

பொருள்‌ :- அசையாப்பொருள்களும்‌, அசையும்‌ பொருள்‌ 
களும்‌, பார்த்தல்‌ முதலிய செயல்களுடன்‌ கூடிய ஜீவர்களும்‌, ஆகிய 
எல்லாமும்‌ அக்ஷர பரமாத்மாவே. ஆகையால்‌ நான்‌ எல்லாவற்றிற்‌ 
கும்‌ அடிப்படையாயுள்ள அழிவற்ற ப்ரஹ்மமே. ஆகையால்‌ இரண்‌ 
டற்ற நிலையினன்‌. ்‌ 
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எல்லாமும்‌ அக்ஷ்ர ப்ரஹ்மமே என்றால்‌, அந்த அக்ஷர 

பரமாத்மா உலகஇயல்புகளுடன்‌ கூடி யவராவாரே ! எனில்‌, 


எகர அக்காளை | 
இரிர்‌ ்டகசார்‌ எள உ ர்‌ ப 


பொருள்‌ :-- ஆத்மா யாதொருசெயலுடனும்‌ தொடர்பற்றது. 
அது தொழிலினது வடிவமுமன்று. தொழிலின்‌ பயனாகிய இன்பதுன்‌ 
பங்களின்‌ தொடர்பும்‌ இல்லாதது. *நான்‌ எனது' என்ற இருவகை 
யான செருக்குகளுமற்றது. இத்தகையதாக ஆத்மாவை எவன்‌ 
அறிகிராுனோ அவனே உண்மையநிந்தவன்‌ . 

விளக்கம்‌ :-- ஆத்மாவினிடம்‌ உலகப்பொருள்கள்‌ யாவும்‌ 
ஆரோபிக்சப்பட்டு விளங்குகின்றன. அப்பொருள்களின்‌ இயல்புகள்‌ 
ஆத்மாவுடன்‌ சேரா. ஆத்மா அஸங்கமாகவும்‌ குணங்களற்றதாக 
வும்‌ விளங்குவதால்‌ அதனுடன்‌ உலக தர்மங்கள்‌ சேரமாட்டா,. 
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எரா ஏனா ஏ எர | 
எானளிஈ எர ளா வான்‌ எனா: னி: ப 
பொருள்‌ :-- அவித்யையால்‌ கல்பிக்கப்பட்ட உடல்‌ முதலிய 
வற்றில்‌ அபிமானம்‌ எனக்கில்லை. எனவே அஹங்காரம்‌, மமகாரம்‌, 
முயற்சி, ஆசை ஆகிய இவைகள்‌ இயற்கையாகவே என்னிடமில்லை. 
மோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ மக்களே! நீங்கள்‌ இவ்வாறு ஆத்மாவின்‌ 
உண்மையை யறிவீர்களானால்‌, தன்னிலையில்‌ இருங்கள்‌. இனிமேல்‌ 
கர்மங்களால்‌ அடையவேண்டியது யாதுமில் லை. 
விளக்கம்‌ :-- மெய்யுணர்வு பெற்றவர்கள்‌ செய்வன செய்த 
வர்கள்‌. அவர்களுக்குக்‌ கர்மங்களில்‌ அதிகாரமில்லை. அதிகார 
மாகிய தகுதி இல்லாதவர்களால்‌ செய்யப்படும்‌ கர்மங்கள்‌ பயனைத்‌ 
தரா. எனவே அவர்கள்‌ கர்மங்களை வீணே செய்தல்‌ வேண்டாம்‌, 
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“உடலைக்காட்டிலும்‌ வேறாக ஆத்மா இருக்கிறது” என்பதை 
அறிந்தவனுக்கே, கர்மங்களைச்‌ செய்வதில்‌ தகுதியுண்டு. மெய்‌ 
யுணர்ந்தவனும்‌ அவ்வாறுதானே ஆத்மாவை அறிந்துள்ளான்‌! 
ஆகையால்‌ அவனுக்கும்‌ கர்மாவும்‌, அதன்‌ பயனும்‌ பொருந்தும்‌; 

சிண்ரறனன்‌ ரா ளோடு எ ட. 
என எண னி எண: எ ளனர்‌ ॥ 

பொருள்‌ :-- எவன்‌, ஆத்மாவை, செயல்புரிபவனாகவும்‌, 
இன்பதுன்்‌ பங்களை அதிந்து புசிப்பவனாகவும்‌ அறிகிருனோ, அவன்‌ 
ஆத்மாவை அறிந்தவனல்லன்‌. எவன்‌ இதற்கு மாறாக ஆத்மாவை, 
அகர்த்தா என்றும்‌, அபோக்தா எனவும்‌ அதிகிருனேோ அவனே 
உண்மையாக ஆத்மாவை அறிந்தவனாவான்‌. 
விளக்கம்‌ :-- யாகம்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்து, ஸ்வர்க்கம்‌ 
முதலியவற்றை அடைய விரும்புகி றவன்‌ , ஸ்தூல உடலினும்‌ ஆத்மா 
வேறு என்பதை உணர்ந்திருக்கிறான்‌. ஸுஐ்க்ஷ்ம . உடலினின்றும்‌ 
பிரித்துத்‌ தன்னை வேருகத்‌ தெரிந்து கொள்ளவில்லை, குன்னை க்‌ 
கர்த்தாவாயும்‌ போக்தாவாயும்‌ நினைக்கிறான்‌. அவன்‌ அபரோக்ஷ 
மாய்‌ ஆத்மாவை அறியவில்லை. . ஆகையால்‌ அவன்‌ உண்மையாக 
ஆத்ம அறிவு பெற்றவனல்லன்‌. அபரோக்ஷமாக மெய்யறிவு 
பெற்றவனோ தன்னிலையில்‌ இருக்கிறான்‌; ஆகையால்‌ அவனுக்குக்‌ 
கர்மாவிலும்‌, அதன்பயனிலும்‌ ஆசை இராது. அவனே. ஆத்ம 
ஜ்ஞானி. 

25 

ஒவ்வொருவனும்‌ “நானே செய்கிறேன்‌”. என்று கண்கூடாக 

அறிவதால்‌, எப்படி ஆத்மா அகர்த்தாவாகும்‌ ? என்றால்‌, 


அளாணிவஏ்‌ எவர்‌ சோானன்‌ ஏரு 
கரினா ஈக்கு 


பபாருள்‌ :- உடல்‌ முதலியவைகள்‌ தன்னைக்காட்டிலும்‌ 
வேறுபட்டிருக்கின்‌றன; என்றாலும்‌ அவைகளில்‌, அறியாதவனுக்கு 
“நான்‌'என்ற எண்ணம்‌ மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. அவண்‌ உட 
லையே “நான்‌” என்று எண்ணுகிறான்‌ . அதுபோல யாகம்‌ முதலியவற்‌ 
றில்‌ விருப்பம்‌ கொண்டவனுக்கு, தான்‌ அகர்த்தா என்ற அறிவு ஏற்‌ 
படவில்லை. ஆகையால்‌ அவன்‌ தன்னைக்கர்த்தாவாகவும்‌ போக்தா 
வாகவும்‌. எண்ணுகிருன்‌, 
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விளக்கம்‌ :-- பாமரன்‌ ஸ்தூல உடலை நான்‌ என்று மயக்கத்‌ 
தால்‌ எண்ணுவதுபோல, கர்மம்‌ செய்பவன்‌ ஸு-ஒக்ஷ்ம உடலை நான்‌ 
என்று மயக்கத்தால்‌ எண்ணுகிறான்‌. அதனாலேயே நான்‌ கர்த்தா 
என்ற எண்ணம்‌ அவனுக்குத்‌ தோன்றுகிறது. அந்த எண்ணம்‌ 
மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்ட பொய்யான எண்ணம்‌. உண்மையில்‌ ஆத்மா . 
கர்த்தா அல்லன்‌. ரம்‌ 


ட 26 


அகங்காரந்தானே ஆத்மா! எப்படி அஹங்காரத்திற்கு 
ஆத்மா வேறுபட்டதாகும்‌? என்ளறுல்‌,.. ததை தத கல்‌ 


5௫: ஏர: என்‌ எடி னன்‌ ஸா எ என | 
எஎர்‌ சாணனகரனாஏ 88: ஈன னள கரா; ॥ 


பொருள்‌ :-- பார்ப்பது, கேட்பது, எண்ணுவது, அறிவது 
முதலியவைகள்‌ கனவில்‌ மக்களால்‌ அறியப்படுகின்றன. 'இவைகள்‌ 
அத்தக்கரணவருத்திகளே. இந்த வருத்திகளுடன்‌ கூடிய அந்தக்‌ 
கரணம்‌, கனவில்‌ அறநியப்படுவதால்‌, அதை அறியும்‌ ஸாக்ஷி அதற்கு 
வேறுய்‌ இருக்கிரான்‌ என்பது ஏற்படுகிறது. அயர்ந்த.தூக்கத்தில்‌ 
. அந்த வ்ருத்திகளெல்லாம்‌ அடங்கி, கேவல ஆத்ம ஸ்வரூபமாகின்‌ 
றன. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷிவடிவமாகிய ஆத்மா .நித்ய அபரோக்ஷ 
டபப்ரகாச ஸ்வரூபம்‌. அதாவது, தல்‌ கண்கூடான .ஒளிவடிவம்‌. 


.. விளக்கம்‌: கனவில்‌ காணப்பட்ட வ்ருத்திகளுடன்‌ கூடிய 
்‌ அந்தக்கரணம்‌ உறக்கத்தில்‌ கேவல ஆத்மாவிலொடுங்கிவிடுகி றது. 
அது அவித்யை மாத்ரமாய்‌ ஆகி, இல்லாமல்‌ போகிறது. 
ஆத்மாவோ அழியாமல்‌ உ றக்கத்திலும்‌ விளங்கிக்கொண்டிருக்கிறது. 
- எனவே தோன்றிமறையாத இயல்புள்ள ஆத்மா,  தோன்நிமறை 
யும்‌ இயல்புள்ள அத்தக்கரணத்துக்கு வேறுபட்டது. இங்கு அஹங்‌ 
காரமென்பது வருத்திகளுடன்கூடிய அந்தக்கரணம்‌ என்றுணர்க, 
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ரகர்‌ ஏன எர ஏர்‌ எள | 
என எ ஏ: எள எரி: | 


பொருள்‌ :-- மெய்யுணர்வு பெற்றவனுக்கு, இவ்வுலகில்‌ 
மரணபயமும்‌, மறுமையில்‌ நரகம்‌ முதலியவற்றினால்‌ ஏற்படும்‌ பயமும்‌ 
இல்லை. அப்படிப்பட்ட ஆத்ம அறிவு பெற்றவனுக்கு . நான்முக 
ப்ரஹ்மா, . இந்த்ரன்‌ . முதலிய கணக கவல ட்ட பம்‌ வு 
பாவம்‌?” என்று. ததக அயுத் வம்‌ ட்ட்த 
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விளக்கம்‌ :--மெய்யுணர் ந்தவனுக்கு, இரண்டாவது பொருளே 
இல்லை. ஆகையால்‌ அவன்‌ பயம்‌ துன்பம்‌ முதலியவற்றை அடைய 
மாட்டான்‌. தவைதப்‌ பொருள்களில்‌ உழன்று! கொண்டிருக்கும்‌ இந்த்‌ 
ரன்‌ மு.தலியவர்களுக்கு, அப்பொருள்களைப்‌ பற்றிய கவலையும்‌ பயமும்‌ 
ஏற்படல்‌ கூடும்‌, ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ இரக்கப்படத்‌ தக்கவர்களா 
வார்கள்‌. 

்‌ 28 ்‌ 

ப்ரஹ்மபதவியும்‌, இந்த்ரபதவியும்‌ எல்லோராலும்‌ விருப்புடன்‌ 
வேண்டப்படுகின்றன. அப்பதவியிலிருப்பவர்‌ எங்ஙனம்‌ இரக்கப்‌ 
படத்‌ தக்கவர்‌ என்பது பொருந்தும்‌? என்னால்‌, 


எ (க ரன எனி எ 9௭: | 
சர இர ௭௭௭: கள எண காள | 


பொருள்‌ :-- எல்லாவகையான ஏழ்மைத்‌ தன்மைகளுக்கும்‌ 
காரணமாயிருப்பதும்‌, நல்லதைச்‌ செய்யாததுமாகிய ஆசை, எந்த 
ஆத்ம ஜ்ஞானியால்‌ வேருடன்‌ களைந்தெறியப்‌ பட்டதோ, அந்த 
ஆத்மஜ்ஞானிக்கு நான்முகப்ரஹ்மாவின்‌ பதவியாலோ, இந்த்ர 
பதவியாலோ, யாவரையும்‌ அடக்கியாளும்‌ சிறப்பாலோ அடைய 
வேண்டிய பயன்‌ யாது இருக்கிறது? ஒன்றுமில்லை. 

விளக்கம்‌ :--மெய்யறிவுள்ளோனுக்கு இனி அடைய வேண்டிய 
பயன்‌ யாதொன்றுமில்லை. ஏனெனில்‌ அவனுக்கு ஆசை இல்லை. 
ஆசையாலேயே எல்லா அநர்த்தங்களும்‌ உண்டாகின்றன. ப்ரஹ்‌ 
மனும்‌, இந்த்ரனும்‌ ஆசைகளை முழுவதும்‌ நிக்கியவர்களல்லர்‌. ஆகை 
யால்‌ அவர்களுக்கு ஏழ்மைத்தன்மை உண்டு. மனிதர்‌ வாழ்வைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இந்த்ரன்‌ முதலியவர்களின்‌ வாழ்வு சற்றே உயர்ந்தது. 
எனவே அவற்றை மக்கள்‌ வேண்டுகின்றனர்‌. மெய்யறிவு பெற்ற 
வனடையும்‌ இன்பத்தை நோக்க, ப்ரஹ்மன்‌ இந்த்ரன்‌ முதலியவர்கள்‌ 
பெறுமின்பம்‌ மிகமிகக்‌ குறைவானதே. ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ இரங்‌ 
குதற்குரியவர்களேயாவர்‌. 

29 


இப்போது ஆத்மஜ்ஞனின்‌ லக்ஷணம்‌ கூறப்படுகிறது. 
ஏனா னிர1 ௮ எனானிஎளிரர்‌ | 
அவ்வ எள ஏன ஏ னன்‌ ஏகா ॥ 
பொருள்‌ :-- நான்‌ என்ற அஹங்கார புத்தியும்‌, எனது என்ற 


மமகார புத்தியும்‌, எவனுக்கு, எப்போது பயனற்றவையாகுமோ, 
அவன்‌ அப்போது ஆத்மாவை அதிந்தவனாவான்‌. ட படட 
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விளக்கம்‌ :-- ஆ த்மாவை அறிந்தவனிடம்‌ யான்‌ எனது” 
என்னும்‌ இருவகைச்‌ செருக்குகளும்‌ இரா. 
20 


ஏஜாாஏி எரரவிஎ ஜான | 
ஏன ஒர சான்‌ என ஈன ஏர்‌ கள்‌ ௭9௭ ॥ 
பொருள்‌ :-..* நனவிலும்‌, கனவிலும்‌, புத்தி முதலிய உபாதிகள்‌ 
இருக்கும்‌ பொழுதும்‌, உறக்கத்தில்‌ அவை இல்லாத பொழுதும்‌, 
ஆத்மா ஒரே இயல்புள்ளவனாகவே இருக்கிருன்‌”” என்பதை அறிந்த 
மெய்யுணர்வுடையவனுக்குச்‌ செய்யவேண்டிய செயல்‌ எங்ஙனம்‌ இருத்‌ 
தல்‌ கூடும்‌? ஒரு வகையிலும்‌ இராது. 


91. 
கூ. டஸ்ட்‌ ஷ்‌ 
என்‌ நிஈஏ சிர எளா்கரி ன? | 
ன்‌ ன டக 
ஏர ள்‌ ௭௭ இரண வறன்‌ | 
பொருள்‌ :--ஆகாசம்போல்‌ தூய்மையானதும்‌, இயல்பாகவே 
மாசற்றதும்‌, செயற்கை முறையில்‌ வரும்‌ மாசுகளுமில்லாததும்‌, அறி 
_ வாகிய ஒரே இயல்பினையுடையதும்‌, இரண்டற்றதும்‌, ஆகிய ப்ரஹ்மத்‌ 
தினிடம்‌ “இதுவே ஆத்மா” என்ற மெய்யறிவு உண்டானவனுக்குச்‌ 
செய்யத்தக்க காரியம்‌ யாது இருத்தல்‌ கூடும்‌? சொல்லுங்கள்‌. 
92 


“இவ்வாறு ஆத்மாவின்‌ உண்மையை அறிந்தபோதிலும்‌, 
மோக்ஷ வழிக்குத்‌ தடைசெய்யும்‌ பகைவர்கள்‌ இருத்தல்‌ கூடும்‌, 
அவர்களை விலக்குவதற்கு ஆத்ம ஜ்ஞானி ஏதாவது ஒரு செயலை 
்‌ மேற்கொள்ள வேண்டும்‌”? என்ளுல்‌, 

சாணான்‌ ஏரரான்‌ ஏன்‌ ஏன்‌ எட 

லட்ல்ல்‌ ஷ்‌ ப்‌ ஆ 
ஈர என்‌ விரிகம்‌ இக்‌ ப 
_ பொருள்‌ ?-எவன்‌, எல்லா உயிர்களிடமும்‌ உள்ள ஆத்மா 

வாகவும்‌ தன்னை அறிந்து, தனக்குப்‌ பகைவனாகவும்‌ ஒருவனைக்‌ காண்‌ 
பானோ, அவன்‌ சூடு என்ற இயல்புடன்‌ கூடிய அக்னியைக்‌ குளிர்ந்த 
தாக்குவதற்கு முயல்பவனாவான்‌. இது உறுதி, 
்‌ விளக்கம்‌ :--அக்னியைக்‌ குளிர்ந்ததாகச்‌ செய்தல்‌ எங்ஙனம்‌ 
இயலாதோ, அங்ஙனம்‌ ஆத்ம அறிவுடையவன்‌ பகைவரை அடை, 
தலும்‌ இல்லை. எல்லா. உயிர்களிலும்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மாவாகத்‌ தன்னை 
அறிந்த ஞானிக்கு, பகைவன்‌ நண்பன்‌ என்ற வேறு வேறு எண்ணங்‌ 

22 ன ரோ 
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கள்‌ தோன்று. ஆகையால்‌ பகைவரை விலக்க யாதொரு செயலையு 


ம்‌ 
அவன்‌ செய்ய வேண்டாம்‌. ்‌ 


15] 
ஏனா எணாகவளினா ஒரி | 
வானிற்‌ எஸ்‌ ௫ ஏன்‌ கர: எனி [8 ஈட 


பொருள்‌ :-- புத்தியையும்‌, ப்ராணனையும்‌ . தான்‌ என்று அபி 
மானிக்கும்‌ ஜீவன்‌, நீரில்‌ தோன்றும்‌ பகலவனின்‌ ப்ரதிபிம்பம்போல, 
பொறிகள்‌ முதலியவற்றுடன்கூடி, கர்த்தாவாகக்‌ காணப்படுகிறான்‌. 
வேதமும்‌ “தியானம்‌ செய்பவன்‌ போல, அலைபவன்‌ போல” என்று, 
இதந்த உபாதிகளுடன்‌ கூடிய ஆத்மாவைப்பற்றிச்‌ சொல்லுகின்‌ றது. 
உண்மையில்‌ இயல்பாகவே ஆத்மா தூய்மை வாய்ந்தது; விடுதலை 
பெற்றது. 

விளக்கம்‌ :- நீரில்‌ பகலவனின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ காணப்படுகிறது. 
நீர்‌ அசைந்தால்‌ அதுவும்‌ அசைவதுபோல்‌ இருக்கிறது. நீர்‌ அசை 
யாவிடின்‌ அதுவும்‌ அசையாமல்‌ இருக்கிறது. உண்மையில்‌ அந்த 
ப்ரதிபிம்பம்‌ அசையும்‌ தன்மையற்றதே. நீரின்‌ சேர்க்கையாலேயே 
அசைவு காணப்படுகிறது. மேலும்‌ ஆராய்ந்தால்‌, ப்ரதிபிம்பம்‌ என்ற 
ஒரு பொருளே தனியிருப்புடன்‌ இல்லை. பகலவனின்‌ இருப்பே ப்ரதி 
பிம்பத்தின்‌ இருப்பாகும்‌. நீர்‌ என்ற உபாதி இருப்பதால்‌ பகல 
வனுக்குப்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ என்ற ஒன்று ஏற்பட்டது. அதுவே உண்மை 
யில்‌ இல்லை. பகலவன்தான்‌ இருக்கிறான்‌. அதுபோல அந்தக்‌ 
கரணத்தில்‌ சைதன்யத்தின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ தோன்றுகிறது. அவை 
ஜீவன்‌ என்கிறோம்‌. அந்தக்கரணம்‌ அசைவதால்‌ ஜீவாத்மா அசை 
கிறது போல்‌ தோற்றமேற்படுகிறது. உண்மையில்‌ ஆராய்ந்தால்‌ 
ஜீவன்‌ என்ற பொருளே தனியிருப்புடனில்லை. சைதன்யத்தின்‌ 
இருப்பே ஜீவனின்‌ இருப்பு. அந்தக்கரணம்‌ என்ற உபாதியிருப்ப 
கால்‌ சைதன்யத்திற்கு ஜீவன்‌ என்ற ஒரு தோற்றம்‌ ஏற்பட்டது. 
அதுவே உண்மையில்‌ இல்லை. சைதன்யம்‌ தான்‌. இருக்கிறது. 
ஆகையால்‌ இயல்பாகவே இதந்த ஆத்ம சைதன்யம்‌, தூயது. விடுதலை 
யுடன்‌ கூடியது. இதை உண்மையாக அறநிந்தவனுக்கு எச்செயலு 
மில்லை. 

க 


துறவி, ப்ராணாயாமம்‌ முதவியவைகளைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ *? 
என்று வேதம்‌ கூறுகிறதே! என்றால்‌, 


ரவா சள 3 | 
விர வரின்‌ என எள்‌ கார்‌ என ॥ 
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பொருள்‌ :-- நான்‌ க்ரியாசக்தி வடிவமான ப்ராணனுமில்லா 
தவன்‌? ஞானசக்தி வடிவமான மனமுமில்லாதவன்‌; இயல்பாகவே 
எப்பொருளுடனும்‌ தொடர்பு இல்லாதவன்‌; ஆகாசம்போல்‌ எங்கும்‌ 
சூழ்ந்திருப்பவன்‌; கேவல அறிவு வடிவாயிருப்பவன்‌. இத்தகைய 
எனக்கு எவ்விதம்‌ கர்மா ஏற்படும்‌? 
விளக்கம்‌ :-- ப்ராணாயாமங்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
வேதம்‌ கூறியது, ஆத்ம அனுபவ அறிவு பெருதி துறவிகளைப்‌ 
பற்றியது என்று உணர்தல்‌ வேண்டும்‌. ர 
9௮ 


மனம்‌ தூய்மையடைவதற்காக, யோகீ இருக்கையிலமர்தந்து 
ஸமாதியைப்‌ பயிலவேண்டும்‌'” என்று கீதையில்‌ சொல்லப்படு 
கிறதே! என்ளறுல்‌, 
ட 3. (ட 
ஏர்‌ எரி ஈரஎ்க எர | 
என 3 1 விச்‌ எர ஏர ௭: || 
,பொருள்‌ :-ஃ நான்‌ உபாதியற்றவன்‌ ஆகையால்‌, எப்போதும்‌ 
மாறுதலற்றவன்‌. எனவே அஸமாதி எனப்படும்‌ விஷயநுகர்வை 
நான்‌ அறியேன்‌. எப்போதும்‌ தூயவனாயும்‌, பாபமற்றவனாயும்‌, 
ப்ரஹ்ம வடிவனாயுமுள்ள எனக்கு விலக்கக்கூடிய மாசுகள்‌ இல்லை. 
ஆகையால்‌ எனக்கு ஸமாதி. ஏது? 


விளக்கம்‌ :-- கீதையில்‌ பகவான்‌ சொல்லியஸமாதி, ஞான 
மடைவதற்காகச்‌ சொல்லப்பட்டது. அது ஞானமடைந்தவனுக்கன்‌ று: 
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மெய்யறிவுடையவன்‌, ப்ரஹ்ம லோகத்தை அடையவேண்டும்‌. 
அ தற்குதவிபுரியும்‌ அர்ச்சிராதி வழிகளையும்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌ எனில்‌, 
ந கற்க 0) ்ீ பி 
“814 ஏ ர ஏஏ எர என்ர ஏ | 
பி ட்‌ 
ஸின்‌ ஏரண எஸ்‌ பிகவாரர ன: | 
பொருள்‌ :₹-- நான்‌ எங்கும்‌ சூழ்ந்திருப்பதால்‌ அடைய 
வேண்டிய ப்ரஹ்மலோகம்‌ எனக்கு வேறாக இல்லை. நான்‌ அசை 
வற்றவனானதால்‌ செல்லுதல்‌ என்ற செயலும்‌ எனக்குப்‌ பொருந் 
தாது. என்னைக்காட்டிலும்‌ வேறு ஒரு பொருளை மேலேயோ, கீழே 
யோ, எதிரிலோ, பின்னிலோ நான்‌ அதியேன்‌. ஏனெனில்‌ நான்‌ 
அவயவமில்லாதவன்‌; குணங்களற்றவன்‌. 
விளக்கம்‌ ₹-- உலகில்‌, அளவுக்குட்பட்ட, அவயவமுள்ள 
பொருளுக்கே தேசபேதம்‌ உண்டு. குடத்திற்கு மேலும்‌ கீழுமுண்டு, 
முன்னும்‌ பின்னுமுண்டு. ஆத்மாவோ அவயவமற்றது; அளவு வரம்‌ 
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பற்றது; எங்கும்‌ நிறைந்தது. ஆகையால்‌ அதற்கு முன்பின்‌, மேல்‌ 
கீழ்‌ முதலிய தேசபேதங்கள்‌ இல்லை. ஆத்மாவுக்கு அறிவு, இன்பம்‌ 
முதலிய குணவடிவான அவயவமுண்டு என்றும்‌ ஐயமுறல்‌ தகாது. 
ஆத்மா குணமற்றது; அறிவு இன்பம்‌ முதலியவை அந்தக்கரண 
தர்மங்கள்‌. எனவே குணமற்ற ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவனுக்கு, 
யாதொன்றும்‌ அறநியவேண்டியதும்‌, அடைய வேண்டியதுமில்லை. 
அர்ச்சிராதி வழிகளும்‌, ப்ரஹ்மலோகத்தை அடைதலும்‌, ஸகுண 
ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிப்பவர்களுக்குரியவை. ்‌ 
97 
ணிரிளி என்‌ எராஏ எ ரிஎர | 
ஈன்‌ கன்‌ எளஎ எனனை பிர்‌ | 


பொருள்‌ :-. நான்‌ அறிவொளியை மட்டும்‌ வடிவமாகக்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌, என்னிடத்தில்‌ அறியாமை என்பது உண்மை 
யாகவும்‌ இல்லை. தோற்றவடிவிலும்‌ இல்லை. அங்ஙனமிருக்க, நித்ய 
முக்தனான எனக்கு இப்போது செய்யவேண்டிய செயல்‌ எப்படி மிச்ச 
மிருக்க முடியும்‌ ? 
98 


அரக கா இரா [8 எக்க ன ந 
எளி எள: ஏ; ஈ4்‌ என்‌ ஏஎ: | 


பொருள்‌ :-- எனக்குப்‌ பொறிகளில்லை; ஆகையால்‌ எனக்குக்‌ 
கர்மா எது பொருந்தும்‌? எனக்கு மனமும்‌ இல்லை, ஆகையால்‌ எவ்‌ 
விதம்‌ எண்ணுதல்‌ பொருந்தும்‌ ? வேதம்‌ “ப்ராணனற்றது, மன 
மற்றது, தூய்மையானது?” என்று உண்மையான பொருளைச்‌ சொல்‌ 
கிறது. 
209 
ப்ரஹ்ம ஜ்ஞானி, தேசம்‌, காலம்‌, ஸுர்யசந்தர க்ரஹணம்‌, 
இவற்றை முன்னிட்டுச்‌ செய்யவேண்டிய கார்யங்களுண்டு எனில்‌, . 
எக எர எர எட்ட) 
ஷ்‌. ட . 
சனனி 8 கு: எங்ரா னாஏஈ: என ப 
பொருள்‌ :-- எப்போதும்‌ ஆ த்மநிலையிலுள்ள, மெய்யுணர்த்‌ 
தவனுக்கு, காலமுமில்லை; தேசமுமில்லை; திசையுமில்லை; கரஹணங் 
களுமில்லை,. ஆகையால்‌ இவற்றை முன்னிட்டுச்‌ செய்யவேண்டிய . 


எந்த. த்யானமும்‌, கர்மாவும்‌ இல்லை, 


கனவு:.நினைவு .இவற்றைபற்றி விளக்கும்‌ பகுதி-14, ப்‌ 
தடு ர 

- “டமோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ துறவி, கங்கை நதியின்‌ கரையில்‌ 
எந்நாளும்‌ வாழவேண்டும்‌?” என்று ஸ்ம்ருதி கூறுகிறது. ஆகையால்‌ 
அத்துறவிக்கும்‌ கர்மாவுண்டு எனில்‌, ழ்‌: 

எர சோர ரக ஈடிஸ்‌ கரக்‌ | 
எள்‌ 84 எர சானா எர ப. 

பொருள்‌ :-- : அகண்டவடிவமான எந்த அறிவாகிய தூய 
நீரில்‌, தேவர்கள்‌ யாவரும்‌, எல்லா வேதங்களும்‌, மக்களைத்‌ தூய்மைப்‌ 
படுத்தும்‌ ஹரி ஹர நாமங்களை உச்சரித்தலும்‌, ஆகிய இவையாவும்‌ 
ஒன்றாகின்றனவோ, அந்த ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபதீர்த்தத்தில்‌ நீராடி 
மோக்ஷமடைபவன்‌ அழியாமையைப்‌ பெறுகிறான்‌. அதுவே அவித்‌ 
யையைப்‌ போக்கும்‌ மானஸதீர்த்தமாகும்‌. 

விளக்கம்‌ :-- மாதவன்‌, விச்வேச்வரன்‌, ராமேச்வரன்‌ முதலிய 
தேவர்களைப்‌  பூஜிப்பதாலும்‌, நான்கு மறைகளையும்‌ முறைப்படி”“பயில்‌ 
வதாலும்‌; மிகத்தூய்மை வாய்ந்த கடவுளின்‌ பெயர்களை நாவால்‌:கூறு 
வதனாலும்‌, சித்தம்‌. பரிசுத்தமாகிறது, இரண்டற்ற ஆத்ம அறிவேர,; 
எல்லாவகையான  பிறவித்துன்பங்களுக்கும்‌ . காரணமான அவித்யை 
யை வேருடன்‌ களைகிறது. :ஆகையால்‌ மேலே கூறப்பட்ட. பூஜை 
களால்‌ .உண்டாகும்‌. எல்லாப்‌ . பயன்களும்‌, ஆத்ம அறிவாகிய தீர்த்‌ 
தத்தில்‌ அடங்கி இருக்கின்றன. ஆகையால்‌ துறவிக்கு, க்ஷேத்ரம்‌, 
தீர்த்தம்‌ முதலியவற்றை எதிர்நோக்கிக்‌ 'செய்யவேண்டிய "செயல்‌ 
ஒன்றுமில்லை. 

இர்‌ 

மேலே கூறிய மெய்யுணர்வைப்‌ பெற, *த்வம்‌'* என்ற.சொல்‌ 
வின்‌ பொருளை. ஆராய்ந்தறிவதுதான்‌ உபாயம்‌; ஆகையால்‌, 
இப்போது அச்சொல்லின்‌ பொருளான ஜீவாத்மாவைப்‌ - பரு 
உடலினும்‌ வேறுபட்டவன்‌ என்று பிரித்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 


௭ கான்‌ ஏன: | 
கட டல 

ஏரார்‌ வ 5௭ கார்‌ ப 

ரர கர ஏஏ ஈட 

. ஏஏ கரா ஈர நேகா: ॥ 
பொருள்‌ :-- ஓலி, ஊறு, சுவை முதலியவைகள்‌ ஜடப்‌ 
பொருள்கள்‌. அவை தன்னொளியுள்ளவை அல்ல; அவைகளில்‌ 
ஒன்று மற்றொன்றை விள்க்காது. அவை தமக்கு வேளுன அறி 
வொளியான ஆத்மாவால்‌ விளங்குகின்றன, உடலுக்கு வெளியில்‌ 
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இருக்கும்‌ சுவை ஒலி முதலியவைகள்‌ காணப்படுகின்றன. காணப்‌ 
படுவதாலேயே அவை அவற்றிற்கு வேறான அறிவொளியான 
ஆத்மாவால்‌ விளங்குகின்‌ றன. அதுபோலவே பருவுடலிலுள்ள ஒளி 
ஒவி சுவை முதலியவைகளும்‌ காணப்படுகின்றன. காணப்படுவதால்‌ 
அவைகளுக்கு வேறான ஆத்மாவால்‌ அவை விளங்குகின்றன. ஆகை 
யால்‌ ஆத்மா பருவுடலினும்‌ வேறானவன்‌. 
த$2 

ஆத்மா தகர்‌ உடலினின்றும்‌ வேறுபட்டவன்‌ நண்பது 
கூறப்படுகின்றது. 


9 எவர | 
ஏளன: எரே எள: ॥ 
காரனின்‌ கொர 4 | 
எ ஊரார்‌ சார எள: ஈ4 என ப 
"பொருள்‌ :- அஹங்கார, மமகார விஷயங்களாகிய, விருப்பம்‌, 
முயற்சி, செயல்‌, இன்பம்‌ முதலியவைகள்‌, முன்கூறிய ஒலி முதலிய 
வற்றைப்‌ போலவே, தன்னொளி பெற்றவை அல்ல. ஏனெனில்‌, 
அவைகள்‌ காணப்படுபொருள்கள்‌. அவைகள்‌ ஜடமானவை; பார்க்‌ 
கப்படுபவை; ஆகையால்‌ அவற்றில்‌ ஒன்று மற்றொன்றை விளக்காது. 
ஆகையால்‌, அஹங்காரம்‌ முதலியவற்றின்‌ கூட்டமாகிய லிங்கசரீரத்‌ 
திலிருந்து .ஆத்மாவாகிய நீ வேறுபட்டவன்‌. ஏனெனில்‌ நீ 
அவற்றைக்‌ காண்பவனாயிருக்கிறாய்‌. த்‌ 
48 
பருவுடல்‌, லிங்க உடல்‌ இவற்றினும்‌ ஆத்மா வேறுபட்டவன்‌) 
எனினும்‌ ஆத்மாவுக்கு அந்த இருவகை உடல்களுடன்‌ தொடர்பு 
காணப்படுகிறது. ஆத்மா எவ்வாறு நித்ய முக்தனாக இருக்கமுடியும்‌? 
எனில்‌, 
எக்ணான ௫ சான்ற | 
எக கர்க௭ சே ப 
6 
ககர ஈன | 
எள ானள்‌ எர: ப 
பொருள்‌ :-- செய்யும்‌ தன்மை, செயலின்பயன்‌ ஆகியவற்று 
டன்‌ கூடிய, அஹங்காரம்‌ மமகாரம்‌ முதலிய சித்த வருத்திகள்யாவும்‌, 
. பகலவன்‌ போன்று தன்னொளியுள்ள அறிவாகிய ஆத்மாவினால்‌ நன்கு 
விளங்குகின்றன. ஆகையால்‌ ஆத்மாவிற்கு அவதினால்‌ கட்டப்படாத 
திலை உண்டு, : தடட 
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விளக்கம்‌ :-- செயல்புரியும்‌ தன்மை, பயனை நுகர்தல்‌, இன்பம்‌, 

துன்பம்‌ முதலியவை காணப்படுவதால்‌, இவை பொதிகளின்‌ தர்மங்‌ 
“கள்‌. காண்பவனாகிய ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களல்ல. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
'தித்யமுக்தன்‌. 
க்‌ 44 
ஆத்மா ஒவ்வோருடலிலும்‌ அளவுக்குட்பட்டு இருக்கிறான்‌; அவன்‌ 
்‌ வேறு வேருக இருக்கிறான்‌ ஆகையால்‌ அவன்‌ எவ்வாறு பூர்ணமான 
தும்‌ ஒன்ரானதுமான ப்ரஹ்மமாக இருக்கமுடியும்‌ ? என்றால்‌, 

4 என்ர ௫ எர்ரசர்‌ | 

144 ச ஏஎ: ப 

௭4 எ ஈகா ந 

ரக்‌ ஈசா ஈக 8 ப 

பொருள்‌ :-- ஆகாசம்‌, குடம்முதலிய உபாதிகளைச்‌ சூழ்ந்து, 

வரம்பின்றி ஒரேவடிவாய்‌ நிலைபெற்றுள்ளது. அதுபோல பரமாத்மா, 
எல்லோருடைய மனங்களையும்‌ தன்ன றிவுவடிவால்‌ சூழ்ந்து, வரம்‌ 
பின்றி ஒரேவடிவாய்‌ எந்நாளும்‌ நிலைபெற்றுள்ளது. ஆகையால்‌ 
இந்த அளவு வரம்பற்ற ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌, வேறுபட்ட அதி 
்‌ வாளியாகிய. ஜீவன்‌ ஒருவனும்‌ இல்லை. வேறுபட்ட ஈசனுமில்லை. 
ஆகையால்‌ ஆத்மா ஒன்றே அன்றிப்பலவன்று. 
விளக்கம்‌ :--- முன்பே இதுபோன்ற வினாவுக்கு விடைவந்‌ 
துள்ளது. எனினும்‌ உண்மையறிவு உறுதிபெறுவதன்‌ பொருட்டு 
மறுபடியும்‌ கூறப்பட்டது. ஆத்மா ஒன்றே. அது உடலாகிய உபாதி 
யால்‌ பலவாகத்‌ தோன்றுகிறது. உபாதியாலேயே ஆத்மா அளவுக்குட்‌ 
ர பட்டதுபோலவும்‌, வேறு வேருக இருப்பதுபோலவும்‌ தோன்றுகிறது. 
- உண்மையில்‌ அது பூர்ணமான ப்ரஹ்மமே. 


க்க 
அப்படியானால்‌, சிலர்‌ ஏன்‌ நாஸ்திக த ்முக்க்கம்‌ பேசுகின்‌ 


றனர்‌? என்றால்‌, 
ஏுனிக்டீ ஏனா | 
[னள மகளா எள | 
ஈர ஏ ஏடி: | 
ரக: எளி ரிக: ॥ 


பருவுடலும்‌ ஸ-.ஐக்ஷம உடலும்‌, அவற்றினும்‌ 
- வேறுபட்ட அழியாத அறிவாகிய ஆத்மாவால்‌ விளங்குகின்றன. 


பபாருள்‌ 
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எ.னவே  சூன்யவாதமும்‌, . க்ஷணிகவிஞ்ஞானவாதம்‌ முதலியனவும்‌ 
என்னால்‌ மறுத்துக்‌ கூறப்பட்டன. இந்த ஆத்மா மாசுகளை உண்டாக்‌ 
கும்‌ அதர்மம்‌, தர்மம்‌ முதலிய கர்மங்களுக்கு வேறுபட்டது. ஏனெனில்‌ 
அவற்றிற்கு இது ஸாக்ஷியாக இருக்கிறது. ஆகையால்‌, இது தூய்‌ 
மையானது; கர்மப்பயன்களை நுகர்தலாகிய மாசுகளுடன்‌ தொடர்‌ 
பற்றது; எங்கும்‌ நிறைந்து இருப்பது; பிணிப்‌ பற்றது; இரண்டற். றது. 
_... விளக்கம்‌ -- இத்தகைய ஆத்மாவை அறியாமையாலேயே 
நாஸ்திகவாதம்‌ எழுகிறது. மக்களுடைய உள்ளத்திலுள்ள மாசுகளே 
ஆத்மாவின்‌ உண்மையை அநியமுடியாமைக்குக்‌ காரணம்‌. 


%6 


உடல்‌, புத்தி முதலியவற்றை ஸாக்ஷியே விளக்குகிறது என்ற 
கருத்தை எதிர்மறை முறையில்‌ நிலைநிறுத்துகிருர்‌. 
ஏக்‌ ஈட 8 எ ஏஎ 
௭௭: ஏர்‌ ஏரா என்டு: ப 
அர்னாப்காி ரள | 
௭94 எம்‌ எ எ | 


பொருள்‌ :-- உன்‌ மதத்தில்‌, தன்‌ வருத்திகளால்‌ பலவகை 
களாகி, குடம்‌ முதலிய பொருள்களின்‌ வடிவாக மாறும்‌ மனமானது; 
ஆத்மாவால்‌ விளக்கப்படவில்லை என்றுல்‌, அப்பொழுது புத்திக்கு, 
_ மாசும்‌, : ஜடத்தன்‌ மையும்‌, விகாரமும்‌, மற்றும்‌ பல கோஷங்களும்‌ 
- இருப்பதுபோல ஆத்மாவுக்கும்‌ அக்குறைபாடுகள்‌ இருக்கும்‌. இவற்‌ 
. றையாராலும்‌ தடுத்தல்‌ இயலாது. ்‌ ்‌ 
........ விளக்கம்‌: புத்திவருத்தி வேறு. ஆத்மாவேறு. ஆத்மா, 
வ்ருத்திக்கு ஸாக்ஷியாக இருக்கிறது. ஆத்மா வேருகஇல்லாமல்‌ புத்தி 
வடிவாகவே இருந்தால்‌, புத்திக்குள்ள குறைபாடுகள்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ 
ஏற்படும்‌. அவ்வாறு ஏற்பட்டால்‌ ஆத்மா அழிவுள்ள தாகும்‌. அதனால்‌ 
.மோக்ஷமிலலாமை என்பது ஏற்படும்‌. பலவகையாகமாறும்‌ புத்தி 
வ்ருத்தியை வேறான ஆத்மா விளக்குவதால்‌ அந்த ஆத்மாவிற்கு 
புத்தியின்‌ குறைபாடுகள்‌ வரமாட்டா. ஆத்மா விளக்குவதாக இருப்ப 
தால்‌, அது விகாரமற்றதாகும்‌. ஆகையால்‌ அழிவற்றதுமாகும்‌. 
தன்‌ 

புத்தியைப்போல்‌ ஆத்மா அவயவங்களுடன்‌ கூடியதன்று; 
வரம்புக்குட்பட்டதுமன்று; மாறக்‌ கூடியதுமன்று. ஆகையால்‌ ஆத்மா . 
வுக்கு மாசுகள்‌ இல்லை'” என்றகருத்தை எடுத்துக்காட்டால்‌ விளக்கு 
. கிருர்‌. 


கனவு நினைவு இவற்றை விளக்கும்‌ பகுதி-14. 177 


ஏன 1482 எள்‌ 1*08ரர்‌ | 

எ ஏன்‌ வார்ரஏ 1கர்‌ எரா ॥ 

ஏஏ ஏ ஏர்‌ ) 

89: எவ்ள ஏல: ॥ 

பொருள்‌: ஆகாசம்‌, யாதொரு மாறுதலையும்‌ அடைவ 

தில்லை; ஆகையால்‌ அது எப்போதும்‌ தூயது; இடைவெளியற்றது; 
அளவுகடந்தது; அவயவமற்றது; அது யாதொன்றுட்னும்‌ சேரு 
வதில்லை; எப்பொருளின்‌ இயல்புகளையும்‌ அது அடைவதில்ஃம. அது 
போல ஆத்மாவும்‌ எல்லா பூதங்களிலும்‌ எக்காலத்திலும்‌ ஸமமாய்‌ 
உள்ளது; மாறுதலில்லாதது; தூயது; இடைவெளியற்றது; அளவு 
கடந்தது; அவயவமற்றது; எப்பொருளுடனும்‌ சேராதது; மூப்பற்றது; 
மரணமற்றது; பயமற்றது. 


46 
“காணப்படும்‌ பொருள்யாவும்‌ கல்பிதமானவைகள்‌ $ அவை 
மெய்யறிவால்‌ விலக்கப்படுகின்றன.””' என்பதை வேதவாயிலாக 


விளக்குகிருர்‌. 

பப்பப்ய பட்கும்கு பபற 

எனனை எட: கரம்‌ | 

எ எள்‌ ஏகார | 

ஏரிஏ எரினனிரிள்‌ எட ப 

பொருள்‌ :- அமூர்த்தமெனப்படும்‌ வானமும்‌, வளியும்‌, மூர்த்‌ 
தமெனப்படும்‌ தீ, நீர்‌, நிலம்‌ ஆகியவையும்‌, கர்மவாஸனைகளடங்கிய 
லிங்கசரீரமும்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ மூடர்களால்‌ அறியாமையின்‌ காரண 
மாகக்‌ கல்பிக்கப்‌ பட்டவைகள்‌ ஆகையால்‌, அவித்யையால்‌ ஆத்மாவில்‌ . 
ஏற்றிக்‌ கூறப்பட்ட எல்லா உலகப்‌ பொருள்களையும்‌, அறிவு வடிவ 
மாகிய ஆத்மாவுக்கு வெளியே :-இஃதன்று, இஃதன்று?” என்று 
அப்புறப்படுத்தி விட்டபின்‌; அடிப்படையான ஸத்ய ஜ்ஞான ப்ரஹ்‌ 
மஸ்வரூபமாகிய ஆத்மா மிஞ்சும்‌”? என்று ப்ருஹதாரண்யக உபநிஷத்‌ 
தெரிவிக்கிறது. 
௧0 
ட்ட இப்பட இப்படி 

ஊரஏ ஏர ஏ ஊ௭டன்ர | 

894 சோரி: ரக | 

23: ஏ04 ஏ ௭௮ என | 
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பொருள்‌ :-- விழிப்பில்‌, வெளிப்பொருளின்‌ தொடர்பால்‌ 
மனத்தில்‌ உண்டான, விஷயாகாரவடிவம்‌, நினைக்கும்போதும்‌, கனவு 
காணும்‌ போதும்‌, விஷயம்‌ போல்‌ காணப்படுகிறது. நினைவு, கனவு 
களில்‌ போலவே விழிப்பு நிலையிலும்‌, உடலும்‌, மனமும்‌, அவற்றின்‌ 
வாஸனைகளும்‌ காணப்படுகின்றன. அவை, காணும்‌ ஆத்மாவைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறானவை. 

விளக்கம்‌ :-. உலகப்பொருள்கள்‌ உண்மையிலில்லை என்பதை 
யுக்தியினால்‌ இங்கு பகவத்‌ பாதர்‌ நிலைநிறுத்துகிறார்‌. நினைவிலும்‌, 
கனவிலும்‌, பொருளில்லாவிட்டாலும்‌ பொருள்‌ வடிவம்‌ காணப்படு 
கிறது. அதாவது பொருள்வடிவான சித்த வருத்திகளே அங்குக்‌ 
காணப்படுகின்றன, அவை பொருள்கள்போல்‌ தோன்றுகின்றன. 
உண்மையில்‌ அங்கே பொருள்களிலலை, தோன்றும்‌ அந்த சித்த 
வ்ருத்திகள்‌, காணுகின்ற ஸாக்ஷியைக்‌ காட்டிலும்‌ வேருனவை. அது 
போலவே விழிப்பிலும்‌ சித்தவ்ருத்திகளே பொருள்‌ வடிவாகக்‌ காணப்‌ 
படுகின்றன. காணப்படுவதால்‌ அவை காண்பவனினின்றும்‌ வேரு 
னவை. இவைகள்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ ஒரு நிலையில்‌ காணப்பட்டு மற்‌ 
றொரு நிலையில்‌ விலகுகின்றன. ஆத்மாவோ மூன்று நிலைகளிலும்‌ 
விலகாமலுள்ளது. எனவே விழிப்பில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்களும்‌, 
கிளிஞ்சலில்‌ தோன்றும்‌ வெள்ளிபோல மயக்கத்தின்‌ தோற்றங்களே 


யாகும்‌. இங்கு இவ்வாறு அனுமானம்‌ செய்துகொள்ளலாம்‌. 
**ஸ்தூலமாயும்‌ ஸுக்ஷ்மமாயுமுள்ள உலகப்பொருள்கள்‌, ஆத்மா 
வன்று ; பார்க்கப்படுவதால்‌ '* *காணப்படுபவையாவும்‌, 'விலக்கற்‌ 


குரியவை. காணப்படுவதால்‌, கிளிஞ்சலில்‌ வவெள்ளிபோல இந்த 
அனுமானங்கள்‌, உலகப்பொருள்கள்‌ உண்மையில்‌ இல்லை என்பதைக்‌ 
காட்டும்‌, 
50 

வள 8 எக்‌ எனா) 

எர ௭8 ஏறினா ப 

ஏன ௭98 ௮16 எரு | 

எவள்‌ எனின்‌ ஊர்‌ ப 

பொருள்‌ :--. இயல்பாகவே கதூரய்மையுள்ள வானில்‌, மேகம்‌ 

முதலிய மலங்கள்‌ இருக்கும்போதும்‌, அவைகள்‌ விலகிய பிறகும்‌, 
யாதொரு மாறுபாடும்‌ இல்லை. அதுபோலவே, வானுக்குச்‌ சமமான 
சைதன்யத்தில்‌, உலகப்பொருள்களாகிய தவைகம்‌ தோன்றும்‌ 
போதும்‌, அந்த த்வைதம்‌ வேதங்களால்‌ விலகியபோதும்‌, யாதொரு 
சிறப்பும்‌ ஏற்படுவதில்லை. சைதன்யாத்மா எப்போதும்‌ விகாரமற்று 
இருக்கும்‌ தன்மையுள்ளது. 


ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்பகுதி-15. 179. 


விளக்கம்‌ :-- இங்கு *ஆத்மாவினிடம்‌ உலகம்‌ தோன்றும்‌ 
போதும்‌, உலகத்தோற்றம்‌ நீங்கியபோதும்‌ ஏதாவது விசேஷநிலை 
இருக்கவேண்டும்‌. ஆடையில்‌ அழுக்கேறிய போதும்‌ அழுக்கு நீங்கிய 
போதும்‌ வேறுபட்ட நிலை காணப்படுகிறது.” என்ற ஐயத்தைப்‌ 
போக்க இந்த ச்லோகம்‌ கூறப்பட்டது. அவயவமற்றதும்‌, ஸூக்ஷ்ம 
மான தும்‌, அஸங்கமுள்ளதுமாகிய ஆத்மா என்றும்‌ பிறவற்றின்‌ 
தொடர்பால்‌ மாசுறாுது என அறிக. ்‌ 


ச்‌ அருவி ரட்‌ எக்‌ 


கனவு, நினைவு இவற்றைப்பற்றி விளக்கும்பகுதியாகிய 
பதினான்காம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


னனர கரா ப $%5 ப 
ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி-15. 
1. 


. ஆத்மா இயல்பாகவே தூயதன்று. அது தூயதாக இருந்‌ 
தால்‌ ஸாதன அனுஷ்டானங்கள்‌ வீணாகும்‌. ஆத்மா ஸம்ஸார தர்ம 


முள்ளவன்‌. அவன்‌ ஞானம்‌, தீயானம்‌ முதலிய ஸாதனங்களை 
மேற்கொண்டு, அழியாததும்‌ தூயதுமாகிய ப்ரஹ்ம வடிவாக 
ஆவான்‌ ££ என்று சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. *: அவ்வாறு கூறுவது 


பொருத்தமற்றது” என்பதை இப்பகுதியில்‌ பகவத்‌ பாதர்‌ விளக்கு 
கின்ரூர்‌, 
ப படபடத்து படவ பட கட்ட்டகப்ட்ட்ட்ட்தி 
அனானி என்னா எளி எர ப 


பொருள்‌ :-- ஒரு பொருள்‌ மற்றொரு பொருளாகாது. ஜீவன்‌ 
ப்ரஹ்மமாக ஆகாது. ஆகையால்‌ மோக்ஷத்தை விரும்புகிறவன்‌ 
தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ வேறன்று என்று எண்ணவேவண்டும்‌. 
ஒரு பொருள்‌ மற்றொரு பொருளாக மாறுமேயானால்‌ அதற்கு அழிவு 
இன்‌ நியமையாது ஏற்படும்‌. 

விளக்கம்‌:---ஜீவன்‌ தனியாக இருந்து பிறகு ப்ரஹ்மமாவதில்லை, 
அவனுக்குத்‌ தனியிருப்பே இல்லை. ஜீவன்‌ எப்போதும்‌ ப்ரஹ்ம 
மாகவே இருக்கிறான்‌ என்பது கருத்து. ஜீவன்‌ தனியே இருந்து 
ஸாதனங்களை மேற்கொள்வதனால்‌ ப்ரஹ்மமாக மாறுவானேயானால்‌, 
ஒரு வினா எழும்‌. அது ஜீவன்‌ தன்‌ வடிவம்‌ அப்படியே இருக்க 
ப்ரஹ்மமாக மாறுகிரானா ? அல்லது ஜீவன்‌ தன்வடிவம்‌ அழிந்து 
ப்ரஹ்மமாக மாறுகிறானா ? என்பதாகும்‌. ஜீவன்‌, தன்‌ வடிவம்‌ 
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அப்படியே இருக்க, ப்ரஹ்மமாக மாற இயலாது. ஏனெனில்‌; மாசு 
களுள்ள ஜீவவடிவமும்‌, மாசொன்றுமில்லாத ப்ரஹ்மவடிவமும்‌ 
இருளும்‌ ஒளியும்‌ போல எதிரானவை. ஜீவன்‌ தன்வடிவம்‌ அழிந்து 
ப்ரஹ்மமானால்‌, ஜீவன்‌ அழிந்துவிட்டமையால்‌ யாருக்கு ப்ரஹ்ம 
வடிவம்‌ ஏற்படும்‌? ஒன்றுமில்லாத சூன்யத்திற்கு ப்ரஹ்மவடிவம்‌ 
ஏற்படாது. ஆகையால்‌ **ப்ரஹ்மமாக இருந்துகொண்டு ப்ரஹ்ம 
மாகிறான்‌?' என்ற வேதத்தின்‌ கருத்தே உண்மையானது. ஜீவன்‌ 
உண்மையில்‌ ப்ரஹ்மமாகவே இருந்துகொண்டு அறியாமையால்‌ 
தன்னை ஸம்ஸாரியாய்‌ நினைக்கிறான்‌. மெய்யநிவால்‌ அறியாமை 
விலகியவுடன்‌, தனது தூயதாகிய ப்ரஹ்ம வடிவத்தை அறிகிறான்‌ . 
அறியாமை நிலையிலும்‌, அறிவு நிலையிலும்‌ ஜீவனின்‌ உண்மை 
வடிவம்‌ ப்ரஹ்மவடிவமே. அறியாமை நிலையில்‌ அது தெரிவதில்லை. 
அறிவு நிலையில்‌ அது தெரிகிறது. இதுதான்‌ வேறுபாடு. 

ஆகையால்‌ ஜீவன்‌ தனியே இருந்து, பிறகு தூயவனாகி 
ப்ரஹ்மமாக மாறுகிறான்‌ என்பது தவறு. தாம்ரம்‌ என்ற பொருள்‌ 
ரஸாயனமுறையில்‌ மாறுதலைப்பெற்றுப்‌ பொன்னாகிறதே ! எனில்‌, 
அது தவறு. அது பொன்னாக மாறவில்லை. ரஸாயன முறையினால்‌ 
தாம்ர வடிவம்‌ மறைக்கப்பட்டது. பொன்‌ போன்ற வடிவம்‌ தோன்‌ 
றிற்று. சில நாட்கள்‌ சென்றபின்‌, பொன்னிறம்‌ மறையும்‌, பழைய 
தாம்ர நிறம்‌ தோன்றும்‌. ஆகையால்‌ தாம்ரம்‌ பொன்னாக மாறுது. 
ஒரு பொருள்‌ மற்றொன்றாக மாருது. 

2 

மேலே தன்னை, மற்றொன்றாக எண்ணுதல்‌ தகாது என்று 
கூறப்பட்டது. தன்னையே தான்‌, த்யானம்‌ செய்வதும்‌ பொருந்தாது. 
நிதித்யாஸனம்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்ற விதி, வேறு பொருள்‌ இருந்‌ 
தால்‌ தானே பொருந்தும்‌ ? என்றால்‌, 

னான்‌ ஈ584 ஈம்‌ 92 (எரர்‌ । 
1௭4 3௭ எ ஏி எளி என. ஸ்னி ப 

பொருள்‌ :--ஒருவன்‌, தன்னால்‌ முன்பு காணப்பட்ட பொருளை, 
நினைக்கும்போது, அப்பொருள்‌, துணியில்‌ வரையப்பட்ட ஓவியம்‌ 
போல, மனத்தில்‌ வாஸனைமயமாக இருந்துகொண்டு காணப்படு 
கிறது. அந்த மனத்திற்கு ஸத்வம்‌ என்று பெயர்‌. எவன்‌ பொருளைப்‌ 
பார்க்கிரானோ அவனுக்கு க்ஷேத்ரஜ்ஞன்‌ என்று பெயர்‌. 

விளக்கம்‌ :-- க்ஷேதாஜ்ஞனே, தூய்மையான ஆத்மா. இந்த 
ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை மனம்‌ மூதலிய அநாத்மப்‌ பொருள்களிலிருந்து 
விலக்கித்‌ தனியே அறிவதற்காக வேதம்‌ நிதித்பாஸனத்தை விதிக்‌ 
கிறது. ஆத்மாவை நிதித்யாஸனம்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்ற விதிக்கு 
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இடைவிடாமல்‌ த்வம்‌ பதத்தின்‌ பொருளைப்‌ பிரித்தறியவேண்டும்‌ 
என்பதுவே பொருளாகும்‌. பிரிக்கப்பட்ட த்வம்‌ பதப்பொருளே 
ப்ரஹ்மமாகும்‌. இந்த விவேகத்தால்‌ :: அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி '”? என்ற 
அபரோக்ஷ அனுபவம்‌ ஏற்படும்‌. எனவே தனக்கு வேறான மற்‌ 
ரொன்றை த்யானம்‌ செய்வதோ, அல்லது தன்னையேதான்‌ அட ள்‌ 
செய்வதோ? நிதித்‌ யாஸனவிதியின்‌ து ன்று. 
ன ரர. தத க்‌ 

அந்தக்கரணம்‌ கண்கூடாக அதியப்படவில்லை.. நினைக்கும்‌ 
போது எப்படி அதனிடம்‌ நீலம்‌ முதலிய பொருள்கள்‌ எ படல்‌ 
என்றால்‌, லவ 

ஈரான்‌ எரர்‌ எர ஏர்‌ கரிகோக்‌: | 
ஊச்னர்‌ 18 கன்ன்‌ ஏ. எர ஏன ப 

பொருள்‌ :--கர்த்தா முதலிய துணைகளுடன்‌ கூடியதும்‌, இன்ப 
துன்பங்களைப்பயனாகக்‌ கொண்டதும்‌ . ஆகிய எந்த தவைதப்பொருள்‌: 
முன்பு அனுபவிக்கப்பட்டதோ, அதுவே நினைக்கும்போது, காணப்‌ 
படும்‌ பொருளாகிய அந்தக்‌ கரணத்தினிடம்‌ உள்ளதாக அறியப்படு 
கிறது. பார்ப்பவனிட.ம்‌ உள்ளதாக அறியப்படவில்லை. ஆகையால்‌ 
முன்பு அனுபவிக்கும்போதும்‌, அந்தக்கரணம்‌, ஆத்மாவுக்கு செயப்‌ 
படுபொருளாகவே இருந்தது. அதாவது க்‌ தடு கற ற அ ல 
இருந்தது. த்‌ 

விளக்கம்‌ :-- ஒருவன்‌, டன்‌ த்‌ கண்ட பொருளை நினைப்‌: 
பது ஸ்ம்ருதி எனப்படும்‌. அந்த நினைப்பில்‌, விளங்கும்‌ பொருள்‌, 
அந்தக்கரணத்தில்‌ இருப்பதாகவே விளங்குகிறது. அப்போது: 
வெளியில்‌ பொருளில்லை. நான்‌ இதை நினைக்கிறேன்‌ ?*? என்ற: 
நினைப்பில்‌ பொருளும்‌, பொருளுக்கு இருப்பிடமான மனமும்‌ விளங்கு 
கின்றன. ஆகையால்‌ பொருளுக்கிருப்பிடமானமனம்‌ ஸாக்ஷியின்‌ 
ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விஷயமாகிறது. இவ்வாறு, நினைப்பில்‌ ஏற்படுவ 
தால்‌, முன்பு பொருளை நேராகக்‌ கண்டபோதிலும்‌, அதந்தக்கரண 
வ்ருத்திகள்‌ ஸாக்ஷியால்‌ அனுபவிக்கப்பட்டிருக்கவேண்டும்‌ என்று: 
அறிகிறோம்‌. ஆகையால்‌ அந்தக்கரணமும்‌, அதன்‌ வருத்திகளும்‌ 
ஸாக்ஷிக்கு ப்ரத்யக்ஷமாய்‌ விளங்குகின்றன. அந்தக்கரணம்‌ ப்ரத்‌ 
யக்ஷமாவதில்லை என்பது தவறு. 

்‌்‌ 


£₹£ ஆத்மாவே, பார்ப்பவன்‌, அவனே பார்க்கப்படுபவன்‌”? 
என்று பாட்டர்‌ முதலிய சிலர்‌ எண்ணுகின்றனர்‌. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
ஸ்மரிக்கும்போது, அவன்‌ தன்னிடமுள்ள வாஸனாரூபத்தைப்‌ பார்க்‌ 
கிரன்‌ : அந்தக்கரணத்தை ப்ரத்யக்ஷமாய்‌ அதிவதில்லை. என்ரால்‌, 
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சகர ௭94 ஈர்‌ ஈரா ஏஏ எர | 
4 களரி ௪: எ ளி சாரரனள 1 
, பொருள்‌ :-- எப்போதும்‌ பார்க்கப்படும்‌ பொருள்‌ பார்ப்‌ 
பவனுக்கு வேறுபட்டதாகும்‌. காணப்படுவதனால்‌; குடம்போல ”” 
என்ற அனுமானம்‌ உள்ளது. இது தவறில்லாத அனுமானம்‌ 
ஆகையால்‌, ஆத்மா தன்னிடமுள்ள வாஸனைகளை அ நிதல்முடியாது. 
பார்ப்பவனே பார்க்கப்படும்‌ பொருளாக மாறான்‌. ! ஏனெனில்‌, அறி 
வாளியாகிய பார்ப்பவன்‌, ஜடமாகிய பார்க்கப்படுபொருளுக்கு எதி 
ரான குணங்களுடன்‌ கூடியவன்‌. பார்க்கப்படும்‌ பொருளுக்கு வேறு 
பட்டதாய்‌ ஆத்மா இல்லாமல்‌ போனால்‌, அதுவும்‌ புத்தியைப்போல்‌ 
விகாரமடையும்‌. அதற்கு ஸாக்ஷித்தன்மையும்‌ இராது. 
ட] 


ஆத்மா ஸாக்ஷியன்று. அதற்கு ஜாதி முதலியவை உண்டு. 
அது கர்மா செய்வதற்கு அதிகாரி. இவ்வாறு எல்லாருக்கும்‌ கண்‌ 
கூடாக உள்ளது எனில்‌, 


கானனானி ினிஎர்‌ கார எள்ளு | 
எண: எர 9௭ ஈசா எ எளன ரான | 


பொருள்‌ :-- ஜாதியும்‌, வயதும்‌, நால்வகை நிலைகளும்‌, மயக்‌ 
கத்தாலேற்படும்‌ அபிமானத்தைத்‌ துணையாகக்‌ கொண்டு மனிதனைக்‌ 
கர்மாவில்‌ ஏவுகின்றன. ஓர்‌ இறந்த உடல்‌, இது என்‌ தந்த 
அல்லது தாய்‌ என்ற அபிமானம்‌ கொண்டவனையே இறுதிச்‌ சடங்கு 
களைச்‌ செய்ய ஏவுகிறது. அதுபோல, நான்‌ ப்ராஹ்மணன்‌; இல்லற 
முடையவன்‌; இவ்வள வு வயதுடையவன்‌ என்று அபிமானம்‌ 
கொண்டவளனையே ஜாதி முதலியவை கர்மாவில்‌ ஏவுகின்றன. ஆத 
லால்‌ சவம்போல ஜாதிகளும்‌ ஆத்மதர்மங்கள்‌ ஆகா. அவை 
ஆத்மாவின்‌ இயல்புகளாயிருந்தால்‌, குடம்போல்‌ காணப்படுகின்‌ றமை 
யால்‌, அந்த ஆத்மா அதநாத்மாவாகிவிடும்‌. ஆகையால்‌ ஆத்மாவே 
ஸரக்ஷீ£. 

6 


செய்தல்‌ என்பது ஆத்மாவிடம்‌ மயக்கத்தாலுண்டான தன்று ; 
ஆத்மாவே உண்மையில்‌ செய்பவன்‌ ; பலநூல்களையறிந்த பெரி 
யோரும்‌ மோக்ஷத்தின்‌ பொருட்டு நற்காரியங்களைச்‌ செய்கின்றனர்‌. 
எனின்‌, 
௭ ரி ஊர என்‌ இனகுக்‌ | 
ர ர: எனா டில கடன ॥ 
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பொருள்‌ :-- 5 உடலில்‌ அபிமானமற்றவனை ப்ரியமும்‌, அப்‌ 
ரியமும்‌ சேரா ”” என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. மோக்ஷமென்பது உட 
லபிமான மற்ற நிலை. கர்மாவின்‌ பயனோ இன்‌ பமும்‌ துன்பமுமாகும்‌. 
அவை உடலபிமானமில்லாதவனிடம்‌ இல்லை. கர்மாவினால்‌ உண்‌ 
டாவதோ உடல்‌ தொடர்பும்‌ இன்பதுன்பங்களுமே. மோக்ஷமன்று. 
ஆகையால்‌ அறிஞன்‌, *மெய்யறிவாலேயே விடுதலை உண்டு” என்‌ 
றறிந்து, அஹங்காரத்துடன்‌ கூடிய எல்லாச்‌ செயல்களையும்‌ துறந்து, 
கேட்டல்‌ முதலிய வழிகளை மேற்கொள்ளவேண்டும்‌. : 

ரீ 


எல்லாச்செயல்களையும்‌ அறிஞனாயிருப்பவன்‌ எப்படிவிட 
முடியும்‌ ? எனில்‌, 
ட ன்‌ கூ ட ௩ 
கர்ணா ஊரஏஏ 18௭ ஏ ஏசஎர்‌ | 
ஏன்‌ நக்‌ எர நர ஈம்‌ ச ॥ 
பொருள்‌ :-- விருப்பு வெறுப்புள்ளவன்‌ செயல்களுக்கு ஸ்வ 
தந்த்ர கர்த்தாவாக ஆவனேயானால்‌, அவ்விதமே விருப்பும்‌ வெறுப்பு 
மற்றவன்‌ அச்செயல்களை விடுவதில்‌ ஸ்வதந்த்ர கர்த்தா ஆவன்‌ 
அவன்‌ உடலின்‌ தொடர்பற்ற மோக்ஷநிலை, செயல்களால்‌ ஏற்படா 


தென்று நன்கறிந்துவிடின்‌, பிறகு கர்மங்களை ௦ எங்ஙனம்‌ செய்வான்‌ ? 
பயனின் மையால்‌ விட்டுவிடுவான்‌. 


8. 
கர்மங்களை விடுவதால்‌ மட்டுமே விடுதலை உண்டாகிவிடுமா ? எனில்‌, 


கட்ட. ப்‌ பதை 
சானா ஈசான டிண்ள்‌ களர்‌ ஏஏ: | 
(9 ்‌ * 
கக்‌ எர சர்‌ ஏன: ரா ॥ 
பொருள்‌ :-- அறிவுள்ளவன்‌ ஜாதி முதலியவற்றில்‌ அபி 
மான.த்தை விடல்வேண்டும்‌. அந்த அபிமானமே கர்மாவுக்குக்‌ 
காரணம்‌. ஆகையால்‌ அதை நீக்கிவிட்டு, கர்மங்களுக்குக்காரணமான 
அபிமானத்தைப்போக்கும்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை, வேதங்களின்‌ மூல 
மாக அறிந்து, இடைவிடாமல்‌ அதை தநினைவுகொள்ளல்வேண்டும்‌. 
9 
ஈசாவாஸ்யம்‌ என்ற உபநிஷத்திலுள்ள வாக்யத்தை எடுத்துக்‌ 
காட்டி, நினைவில்‌ கொள்ளவேண்டிய ஆத்ம. ஸ்வரூபத்தை பகவத்‌ 
பாதர்‌ விளக்குகிறார்‌. 


சானிஒ எர்ஏரே எனி ஈன & ப 
ரளஏ எரா எர்‌ ஏல்‌ சிரி | 


184 ம்‌ ்‌ உ பதேச்‌ ஸாஹஸ்ர்‌ 


பொருள்‌ ₹-- எல்லா பூதங்களிலும்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மா ஒன்ஜேற. 
பல ஆத்மாக்களில்லை. ஒரே ஆத்மாவில்‌ எல்லா பூதங்களும்‌ கல்பித 
மானவை. எங்கும்‌ சூழ்ந்துள்ள வானில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌, 
வானைக்காட்டிலும்‌ வேறல்ல. அவை வானில்‌ கல்பிதமானவை. அது 
போல, ஆத்மாவிற்கு வேறாக வானம்‌ முதலிய எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களும்‌ இல்லை. ஆகாசம்போல ஆத்மா, எல்லாப்‌ பொருள்களிலும்‌, 
தனது இருப்பு, அறிவு ஆகிய வடிவத்தால்‌ வ்யாபித்திருக்கிறது. 
அது தன்னொளியுள்ளது. ்‌ 

விளக்கம்‌ :-- இங்கு ச்லோகத்தின்‌ முன்பாதியில்‌ “அஜ ஏர 
எண்‌ னார்‌ | எலி எண்‌ என்‌ ௭ இழு | என்ற 
மந்த்ரத்தின்‌ கருத்து கூறப்பட்டுள்ளது. பின்பாதியில்‌ ரண ட 
எகர எனால்‌ ஏரா | என்ற மந்தரத்தின்‌ கருத்து கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது, 

10 
்‌ மேலே கூறிய மத்த்ரத்திலுள்ள “ஏஜ்‌ எனரிமம்‌ என்ற சொற்‌ 
களின்‌ கருத்துப்பொருள்‌ கூறப்படுகிறது. 
பபப பப்ப படட்கப்பம்ட்ஜி 
ஆளிரரரடஏர்‌ (கஞ்‌ ஏலா |. 

பொருள்‌ :-- ஆத்மாவுக்கு வ்ரணமும்‌, நரம்புகளும்‌ இல்லாமை 
யால்‌, அவற்றைபுடைய பருவுடலை ஆத்மாவாக எண்ணல்‌ தகாது. 
“ஆத்மா ஆசை முதலிய மாசுகளில்லாதது; புண்யமும்‌ பாபமும்‌ 
அற்றது. ஆகையால்‌ இன்ப துன்பத்தொடர்புகள்‌ அதற்கில்லை. அது 
லிங்க உடலுமன்று.'* என்று வேதம்‌ கூறுவதால்‌, நாம்‌, ஆத்மா 
ஒன்றென்றும்‌, அது அளவுவரம்பற்றதென்றும்‌, அது உடலின்‌ 
இயல்புகளுடன்‌ தொடர்பற்றது என்றும்‌ எப்போதும்‌ சிந்தித்தல்‌ 
வேண்டும்‌... 
ட 1 | ர்‌! 

.. ஏரி சள எவ்‌ ஏ எரரினார | 

98 9 எள்‌ என்‌ ஏ எட: | 


. .. . பொருள்‌ :-- பகவான்‌, அரசமரம்‌ என்ற தாழ்ந்த உபாதியி 
லும்‌, அளவற்ற திறமைகொண்ட “கிருஷ்ணனின்‌ உடல்‌” என்ற. 
உபாதியிலும்‌ ஸமமாகத்‌ தாம்‌ இருப்பதாகக்‌ கீதையில்‌ கூறினார்‌. 
அவர்‌ கூறியபடி எவன்‌ ஆத்மாவை எல்லா உபாதிகளிலும்‌ ஸமமாய்‌ 
உபாதித்‌ தொடர்பின்‌ றி இருப்பதாக அறிகிறானோ, அவனே மேலான 
ப்ரஹ்ம ஜ்ஞானியாவான்‌. 


ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி-18. 1.82 


12 
வாஸ ுடதவனுக்கு, அஹங்காரமில்லை. ஆகையால்‌ ஸமமா 
யிருப்பது பொருந்தும்‌. விடுதலை பெற விரும்பும்‌ ஸாமான்ய மனித 
னுக்கு அது எங்ஙனம்‌ ஏற்படும்‌? எனில்‌, 


ஏ ஏன ஏடா ஏ ளர்‌ | 
ஏளன வா 8 எிளன்னரிறிக ப... 
பொருள்‌ :-- வெளியே காணப்படும்‌ வேறு உடல்களில்‌ 
அஹங்காரமும்‌, மமகாரமும்‌ ஒருவனுக்கு உண்டாவதில்லை. அது 
போலவே தனது உடலிலும்‌, அஹங்காரமும்‌, மமகாரமும்‌ வைப்பது 
பொருந்தாது. ஏனெனில்‌, பிற உடலும்‌, தன்னுடலும்‌, காணப்படு 
பவைகளாய்‌ உள்ளன. அவ்வுடல்‌ வடிவாகமாறிய புத்திக்கு ஆத்மா 
பொதுவான ஸாக்ஷி. 
விளக்கம்‌ :-- ஆத்மாவின்‌ உண்மை நிலையை ஆராய்ந்தால்‌, 
வேறான வெளியுடல்‌ எவ்வாறுள்ளதோ அதுபோலவே தன்னுடலு 
முள்ளது. இரண்டும்‌ புத்தியின்‌ பரிணாமங்கள்‌. அந்த புத்தியின்‌ பரிணா 
மங்களுக்கு ஸாக்ஷி ஆத்மாவாகும்‌. **-அது எங்கும்‌ ஸமமாயுள்ள து”* 
என்ற அறிவு கருஷ்ணனுக்கு உண்டானது போல யாவர்க்குமுண்டா 
கக்கூடும்‌, - 
19 
விடுதலை பெற விரும்புகிறவனிடம்‌ விருப்பும்‌, வெறுப்பும்‌ பய 
முழமுள்ளன?: ஆகையால்‌ அவனுக்கு “அபிமானம்‌ இல்லை?” என்பது 


எங்ஙனம்‌? எனில்‌, 


ஊர்க்‌ எள்ளி ஏம்‌ ஏ 88) 
ஏன ஏிஜன்‌ ஏரா வாளா ஏஜி: எட ப 


... பொருள்‌: நாம்‌ முன்புகண்ட வடிவங்களின்‌ ஸம்ஸ்காரங்‌ 
கள்‌, மனத்தை இடமாகக்‌ கொண்டு இருக்கின்றன. அந்த மனத்‌ 
தையே, விருப்பும்‌ வெறுப்பும்‌, பயமும்‌ இடமாகக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றன. அவை மன த்தைச்‌ சார்ந்தனவாகவே காணப்‌ 
படுகின்றன. அவற்றைக்‌ காணும்‌ ஆத்மா எப்போதும்‌ தூய்மை 
யானது ; பயம்‌ முதலியன இல்லாதது 


விளக்கம்‌ :-- காரணத்திற்கு எது இடமோ, அதுதான்‌ கார்‌ 
யத்திற்கும்‌ இடமாகும்‌. முூன்புகண்ட. வடிவங்களின்‌ ஸம்ஸ்காரம்‌, 
விருப்பு, வெறுப்பு முதலியவற்றிற்குக்‌ காரணமாகும்‌. ஸம்ஸ்காரம்‌ 
என்பது, முன்பு ஏற்பட்ட நிலைபோன்ற மற்றொரு நிலையை உண்‌ 
டாக்கும்‌ தர்மம்‌. அது மனத்தில்‌ தங்கியிருக்கிறது. அதனால்‌ உண்‌ 
௮4 


1.86 உபதத௫௪ ஸாஹஸ்ாீ 


டாகும்‌ விருப்பு, வெறுப்புக்களும்‌ மனா த்திலேயே தங்கியிருக்க வேண்‌ 
டும்‌. அவை ஆத்மாவில்‌ தங்குதல்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
எல்லா ஸம்ஸாரதர்மங்களுமில்லாகுது. 


இத்தகையகாக ஆத்மாவை ஆறிகின்றவனிடம்‌ அபிமானம்‌ 
இராது. 

1.4 

“ஓருவன்‌: எந்த எந்த தேவர்களின்‌ வடிவங்களை எண்ணுகிளு 
னோ, அந்தஅந்த வடிவமாகவே இறந்தபிறகு அவன்‌ ஆகிறான்‌?” 
என்று வேதமும்‌ ஸ்ம்ருதியும்‌ கூறுகின்றன. ஆகையால்‌ ஒருவன்‌ 
ப்ரண்மமாக ஆவதற்கு, ப்ரஹ்மத்தை எப்போதும்‌ த்யானம்‌ செய்ய 
வேண்டாமா ? என்ளுல்‌, 


ஏர வேவ்‌ ஏறி கொளு | 
சாணி ஏவு எறிம்‌ 6 ௭ ர எம்‌ ப 


பொருள்‌ :-- எதை த்யானம்‌ செய்கிறானோ, அதன்‌ மயமா 
கிருன்‌**” என்ற நீயாயம்‌, தனக்கு வேறான தேவர்களின்‌ குன்மையை 
அடையும்‌ விஷயத்தில்‌ தான்‌ பொருத்தமானது. ஆத்மஸ் வரூபமாகிய 
தன்னா அடையும்‌ விஷயத்தில்‌ அது பொருந்தாது. தன்னையடை 
வகுற்குச்‌ செயல்‌ யாதொன்றும்‌ வேண்டுவது இல்லை. தான்‌ தன்‌ வடிவ 
மாக இருப்பதற்கு மற்றொன்‌ நின்‌ துணை வேண்டாம்‌. த்யானம்‌ முகுலிய 
மற்றொன்றின்‌ துணையால்‌ ஏற்படும்‌ ஒருநிலை, தண்வடிவமாக இருப்‌ 
பதில்லை. அது அதாத்மாவாகவே இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 

விளக்கம்‌ :-.. தீயானம்‌ முதலிய செயல்களால்‌, உண்டாக்கத்‌ 
தக்க பொருள்‌ ஆத்மாவாக இருத்தல்‌ முடியாது, ஆகையால்‌ அது 
அழிவுள்ளதாகும்‌. அது அழிவற்ற மோக்ஷஸ்வரூபமாய்‌ இராது. 
மோஹத்தாலேயே ஆத்மா அறியப்‌ படவில்லை. ஆகையால்‌ அந்த 
மோஹத்தை அகற்ற மெய்யறிவுதான்‌ வேண்டும்‌. த்யானம்‌ மூதலிய 
செயல்களின்‌ துணை வேண்டுவதில்லை, 


1௮ 


ஏடகோள ஏ: எரா 
உட்பட்ட ப இப்ப்பபகட்ப ட்டு 
பொருள்‌ :-.. அறிவாகிய ஆத்மா ஆகாசம்‌ போன்று ஒரே 


இயல்பையுடையது: பிரிவற்றது: மூப்பற்றது; மாசற்றது; கண்‌ முதலிய 
உபாதிகளால்‌ அந்தத்‌ தூய ஆத்மா வேறுவிதமாகக்‌ கருதப்படுகிறது. 


- ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி-15. 187 
16 
பட ம பப்ம்ப்து பட்ட்புகப் படபட 
வான்‌ ஏவா ர வரா ஒர்‌ ஏர ப 
பொருள்‌ :-- நான்‌ என்று விளங்கும்‌ அஹங்காரமும்‌ ஆத்மா 
வின்‌ தர்மமன்று. ஏனெனில்‌ குடம்போல அது காணப்படுகிறது. 
இவ்வாறே, விருப்பம்‌, வெறுப்பு முதவிய எண்ணங்களும்‌, பலவகை 
யான மாசுகளும்‌ காணப்படுகின்‌ றன. ஆகையால்‌ அவை அகரநுாத்மதர்மங் 
களேயாகும்‌. எனவே ஆத்மா மாசற்றது. 
1.7 
அஹங்காரம்‌ முதலியவை ஆத்மாவின்‌ தர்மங்களில்லை, எனினும்‌, 
ஆத்மா விகாரமுள்ள தாகவும்‌, அளவுவரம்புக்குட்பட்ட தாகவும்‌ அதியப்‌ 
படுகிறது; எனில்‌. 
பு ம  கல்்‌ த்‌ ட 
நவன எங்கு எ ஏர: | 
பதர ௭74 ஊனா ஏரைவிர்ட ஏரோ ப 
பொருள்‌ :-- ஆத்மா எல்லா எண்ணங்களுக்கும்‌ ஸாக்ஷி 
யானது; ஆகையால்‌ விகாரமற்றது; அது எங்கும்‌ சூழ்ந்திருப்பது. 
எல்லாவற்றையும்‌ அறியும்‌ ஸாக்ஷியும்‌ மாறுதலை அடையுமேயானால்‌, 
புத்தி முதலியவற்றைப்‌ போல, அற்பமான பொருள்களை அறிவதாகும்‌. 
விளக்கம்‌ --. ஆபாஸ்‌ சைதன்யத்துடன்‌ கூடிய புத்தி, ஒரு 
பொருளை அறியும்போது, அஃது அப்பொருள்‌ வடிவமாகிறது. சைதன்‌ 
யத்தால்‌ அப்பொருள்‌ விளங்குகிறது. பிறகு மற்றொரு பொருளையறியும்‌ 
போது, அப்புத்தி மாறுபட்ட தன்‌ முன்னையநிலை கெட, மற்றொரு 
பொருள்‌ வடிவமாக மாறுகிறது. அந்த மற்றொரு பொருள்‌ சைதண்‌ 
யத்தால்‌ விளங்குகிறது. இவ்விதம்‌ புத்தி மாறுவதாலும்‌, அழிவ 
தாலும்‌, அந்த புத்தி வருத்தியே சைதன்யத்தின்‌ துணையின்‌ நி, 
முன்‌, பின்‌ அறியும்‌ பொரு நினைவு கூர்தல்‌ முடியாது. ஸாக்ஷி, 
நிலையாக இருப்பதாலேயே முன்பார்த்த பொருளை அது நினைக்கும்‌ 
தன்மையைப்‌ பெறுகிறது. ஸாக்ஷியும்‌ புத்தியைப்‌ போல மாறுமே 
யானால்‌, எல்லா புத்தி விருத்தி அறிவுகளையும்‌ சேர்த்து நினைத்துப்‌ 
பார்க்கும்‌ வேறுபொருள்‌ ஒன்று வேண்டும்‌. அதுவோ இல்லை. ஆகை 
யால்‌ நடந்த நிகழ்ச்சியை எண்ணிப்‌ பார்த்து வ்யவஹாரம்‌ செய்தல்‌ 
என்பதே ஏற்படாது. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷீ விகாரமற்று நிலையாக இருப்‌ 
பவன்‌ என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
18 
ஸாக்ஷியும்‌ அற்பமான பொருளையே அறிவதாக இருக்கலாம்‌. 
ஏனெனில்‌, அறிவு என்பது கருவிகளால்தான்‌ ஏற்படுகிறது. அது 
பிறக்‌ து அழியும்‌ தன்மை கொண்டது; எண்ணால்‌. 
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ச ன ல 
ஏ 9: கு எ: அய உூ4 ஈர | 
ரு ஆ 
(18 5118 எ எண ஈனா எக 1 
பொருள்‌ 3.-கண்‌ முதலியவற்றால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவு அழி 

கின்‌ றது? அதுபோலவே ஸாக்ஷியின்‌ அறிவும்‌ அழியும்‌ என்பதில்லை. 
ஏனெனில்‌ ஸாக்ஷி, மாறுதலற்ற அறிவுவடிவம்‌. வேதமும்‌ ஸாக்ஷி 
யின்‌ அறிவுக்கு அழிவு இல்லை என்று கூறுகிறது. ஆகையால்‌, 
ஸமாக்ஷியாகிய ஆத்மா எக்காலத்திலும்‌ ஒரே அறிவு வடிவம்‌. 


விளக்கம்‌ :--கண்‌ முதலியவற்றால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவு அழிவது 
போல்‌ தோன்றுகிறது. உண்மையில்‌ அது கண்களால்‌ தோன்றுவ 
தில்லை, அழிவதுமில்லை. அறிவு என்பது பொருளின்‌ பிரகாசவிளக்‌ 
கமேயாகும்‌. புத்தி வருத்தியின்‌ தொடர்பால்‌ அறிவு அழிவது 
போலும்‌ உண்டாவது போலும்‌ தெரிகிறது. புத்தி வருத்தி எப்‌ 
பொருளாக மாறுகிறதோ அப்பொருளின்‌ விளக்கம்‌ அதிலுள்ள 
சைதன்யத்தால்‌ ஏற்படுகிறது. புத்திவ்ருத்தி மாறுகிறது; அழிகிறது, 
அதனால்‌ பொருள்‌ விளக்கத்திற்குக்‌ காரணமான சைதன்யமாகிய 
அறிவும்‌, மாறுவது போலவும்‌, அழிவது போலவும்‌ தோன்றுகிறது. 
உண்மையில்‌ அறிவு மாருதது; அழிவில்லாதது. 

வ. 


ஆத்மா தூய இயல்பு வாய்ந்தது; அது உபாதிகளின்‌ தொடர்‌ 
பால்‌, மாசுள்ளதுபோல்‌ இருக்கிறது. ஆத்மாவை ப்ரஹ்மமென்‌ 
றறிய “நான்‌ யார்‌?” என்று ஆராய்தல்‌ வேண்டும்‌ என்ற கருத்தை 
பகவத்‌ பாதர்‌ கூறுகிருர்‌, 
எளி ஏர ஏர்‌ காணார்‌ ஈர ஏ | 
்‌ ட்ட நப 
உர்‌ ஏர எர வி எனி டர பு 
பொருள்‌ :--நான்‌ ஐந்து பூதங்களின்‌ கூட்டுப்பொருளா? 
அல்லது பொறிகளின்‌ கூட்டுப்‌ பொருளா? அல்லது அவற்றில்‌ ஒவ்‌ 
வொன்றும்‌ நானா? அல்லது எல்லாமும்‌ சேர்ந்தது நானா? அல்லது 
அவற்றிற்கு வேறாகிய அந்தக்கரணமா? ப்ராணனா? அல்லது 
அவைகளுக்கெல்லாம்‌ ஸாக்ஷியா? நான்‌ உண்மையில்‌ யார்‌? என்று 


ஆராயவேண்டும்‌. 


1 


20 
ர்‌ ஏட ஈர்‌ ஏர ஏர எ 
ளா கரா எராகணிணர ஏரண ப 


பொருள்‌ :--நான்‌ பூதங்களில்லை; பொறிகளுமில்லை; அவற்‌ 
றின்‌ கூட்டமாகவும்‌ இல்லை. அவற்றில்‌ ஒன்றாகவுமில்லை. ஏண்‌ 
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னில்‌ அவைகள்‌ குடம்போல அநியப்படுகின்றன. அவைகள்‌ 
கோடரி போல்‌ கருவிகளாயுள் ளன. ஆகையால்‌ அவற்றில்‌ எதுவும்‌ 
நானில்லை. அவற்றை அறியும்‌ அறிவாகிய நான்‌ அவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறான வன்‌. ட 


விளக்கம்‌ :---பூதங்களும்‌, பொறிகளும்‌ உறக்கத்திலில்லை. 
ஆத்மா இருக்கிறது. நனவு கனவுகளில்‌ பல பொருள்கள்‌ மாறி மாறி 
வருகின்றன. அவற்றையறியும்‌ ஆத்மாவோ மாருமலுள்ள து. 
எனவே மாறிவரும்‌ அவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ நான்‌ வேரறானவன்‌ என்று 
ஆராய்ந்தறிய வேண்டும்‌. 


21. 


அ நியப்படும்‌ பொருளிலிருந்து ஸாக்ஷியைப்‌ பிரித்தும்‌, 
மூவகைநிலைகளை ஆராய்ந்தும்‌, “ஆத்மா தூயது” என்பதைப்‌ பின்‌ வரும்‌ 
ச்லோகங்களால்‌ விளக்குகிளுர்‌. 


சானா ஏழ்‌ எங்க । 
சண்ள எனகவர ஐ% விளா எள பு 


பொருள்‌ :--ஆத்மாவாகிய நெருப்பிற்கு புத்தி என்பது விறகு 
ஆகும்‌, நெருப்பு வாயுவினால்‌ கொழுந்து விட்டு எரிவதுபோல, 
அவித்யா, காமம்‌, கர்மா, இவற்றால்‌ தூண்டப்பெற்ற, ஆத்மாக்னி 
யுடன்‌ கூடிய புத்தி என்கிற விறகு கண்‌ காது முகுவிய வழிகளின்‌ 
மூலம்‌ எப்போதும்‌ ஒளிவிட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறது. 


விளக்கம்‌ :--ஆத்ம சைதன்யம்‌ புத்தியில்‌ ஏறநினால்தான்‌, 
அறிவு, விசேஷவடிவமாய்‌ விளங்கி, யாவராலும்‌ வழங்கப்படும்‌ தன்‌ 
மையைப்‌ பெறுகிறது. சைதன்யத்துடன்‌ கூடிய புத்தி, விசேஷ 
வடிவத்தையடைய, அவித்யை, காமம்‌, முதலியவை காரணங்களாய்‌ 
உள்ளன. இக்காரணங்களால்‌ தூண்டப்பெற்ற புத்தி, கண்காது 
மூதலிய பொறிகளின்‌ மூலமாக விசேஷ அறிவாக வெளிப்படுகிறது. 


22 
விழிப்பு நிலை இப்போது விளக்கப்படுகிறது, 
ப்பட்ட பது பக ட்ப்பதி 
எண்கள்‌ ளொ ளாம்‌: வக சோ ப 


பொருள்‌ :- வலது கண்ணை முதன்மையாகக்‌ கொண்ட. பொறி 
சுளின்‌ மூலமாக, புத்தி, எப்போது வெளியே வந்து பொருள்களை 
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'அறிகிறதோ, அப்போது அதனுடன்‌ கலந்த ஆத்மாவாகிய நெருப்பு, 
விஷயங்களாகிய டுநய்‌ முதலியவற்றால்‌ ஒளிவிட்டுக்‌ கொண்டு, ஸ்தூல 
போகங்களை நுகர்கிறது. அத்தகைய நிலை விழிப்பு நிலையெனப்‌ 
படுகிறது. 

விளக்கம்‌:-- புத்தியோடுகூடியசைதன்‌ யமாகிய ஜீவன்‌, வெளிப்‌ 
பொருளைக்‌ கண்டு அனுபவிக்கும்‌ நிலை, விழிப்பு நிலை என்பது கருத்து. 
இங்கு, ஆத்மசைதன்யம்‌ நெநருப்பாகவும்‌, புத்தி விறகாகவும்‌, பொறி 
கள்‌ வாயில்களாகவும்‌, வெளிப்பொருள்கள்‌ செருப்பை எரியச்செய்யும்‌ 
நெய்‌ முதவிய ஹவிஸ்ஸாகவும்‌ உருவகம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளன. 


99 
ஊண்‌ ஏ விரி எரே ஸு | 
இ ஷ்‌ ஷ்‌ கூ 3 
ரர எனா எருவில்‌ | 
பொருள்‌ :--ஒருவன்‌ விழித்திருக்கும்‌ நிலையில்‌ ரூபம்‌ முதலிய 
வற்றை அறியும்போது, விருப்பும்‌ வெறுப்பும்‌ இல்லாமல்‌ *:இந்த 
வெளிப்‌ பொருள்களாகிய ஹவிஸுகள்‌ எனது ஆத்மா என்ற நெநருப்‌ 
பில்‌ ஹோமம்‌ செய்யப்படுகின்றன” என்று த்யானம்‌ செய்வானாயின்‌ 
அவன்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ வெளிப்‌ பொருள்களை அறிவதால்‌ ஏற்படும்‌ 
குற்றங்களால்‌ பீடிக்கப்படமாட்டான்‌. 


24 
இப்போது கனவு நிலை விள க்கப்படுகிறது. 


ஏர௭8 ர ஏ* ஊரு: விடுகுண்ராளர்‌ | 
ஏார்விஎ எரி னர எகர ப 


பொருள்‌ :--மன த்தின்‌ பரிணாமமாகிய கனவு என்ற வீட்டில்‌ 
விளங்கும்‌ ஆத்மா, அவித்யை, கர்மம்‌, வாஸனை இவறந்றிண்‌ கார்ய 
மாகிய கனவுலகிலுள்ள பொருள்களை நுகரும்போது, தைஜஸன்‌ 
என்று கூறப்படுகிறான்‌. அந்த நிலையில்‌ ஆத்மாவின்‌ தண்டனொளி 
யுடன்‌ கூடிய இயல்பு நன்கு விளங்குகிறது. 


விளக்கம்‌ :--கனவில்‌ நுகரப்படும்‌ இன்ப துன்பங்கள்‌ மனோ 
மாத்திரமே ஆகும்‌. ஆகையால்‌ மனம்‌ அந்த நிலையில்‌ பார்க்கப்படும்‌ 
தன்மையை அடைகிறது. கனவில்‌ ஆத்மாவைக்‌ தவிர, பொருளை 
விளக்கும்‌ ஒளி வேறில்லை. ஆகையால்‌ ஆத்ம ஒளியாலேயே கன 
வூலகம்‌ விளங்குகிறது. எனவே அந்த நிலையில்‌ ஆத்மா கண்ணொளி 
கொண்டது என்பது ரநன்ரூ விளங்கும்‌, 
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2௮ 
இப்போது உறக்க நிலை கூறப்படுகிறது. 
ரசா என எரு விஎ்‌ ௭ கர்ப 
981 ஏஜி] ஈவு இர: என பாவா எக ப 

பொருள்‌ :-- எப்போது மனத்தில்‌, நனவுப்பொருள்களோ, 
கனவுப்‌ பொருள்களோ, ஊழ்‌ வினைகளால்‌ வெளிப்படுதல்‌ 
இல்லையோ, அது உறக்கநிலை. அந்த நிலையில்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மா 
ப்ராஜ்ஞன்‌ என்று கூறப்படுகிறான்‌. அந்த நிலையில்‌ ஆத்மா தனக்கு 
வேறான பொருள்‌ யாதொன்றையும்‌ அறிவதில்லை. அது அப்போது 
அளவற்ற அறிவு வடிவாய்‌ விளங்குகிறது. ஆகையால்‌ ப்ராஜ்ஞன்‌ 
என்று அதற்குப்‌ பெயர்‌ கூறப்படுகிறது. 

26 

இவ்வாறு நனவு, கனவு, உறக்கம்‌ என்று மூன்று நிலைகளுள்‌ 
ளன. இம்‌ மூன்று நிலைகளையும்‌ அபிமானிக்கும்‌ ஜீவனுக்கு முறையே 
விச்வண்‌, தைஜஸன்‌, ப்ராஜ்ஞன்‌ என்றுபெயர்‌. இந்த மூன்று நிலை 
கள்‌, இவற்றை அபிமானிக்கும்‌ விச்வ தைஜஸ ப்ராஜ்ஞர்கள்‌ ஆகிய 
இவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேரறானவன்‌, இவற்றிற்கு ஸாக்ஷியாக இருப்‌ 
பவன்‌. அந்த ஸாக்ஷீ துரீயன்‌ எனப்படுவான்‌; அவன்‌ அழியாத 
அறிவு வடிவினன்‌.” என்பதை இப்போது விளக்குகிருர்‌. 


மப அது கட்ட த பட்டத 
ஷ்‌ ஷீ ச 
ஏர ஜானான்‌ படர ஏசா: | 
பொருள்‌ :.ஊழ்வினையால்‌ தூண்டப்பட்டவைகளும்‌, மனம்‌, 
புத்தி, பொறி, ஆகியவற்றின்‌ நிலைகளுமாகிய, கனவு, உறக்கம்‌, 
கனவு ஆகிய இம்மூன்றும்‌, சூரியனால்‌ குடம்‌ முதலிய பொருள்கள்‌ 


விளக்கப்‌ படுவனபோல, அழியாத ஸாக்ஷிசைதன்யத்தால்‌ விளக்கப்‌ 
படுகின்றன. 


21 
ஆத்மா விகாரமற்ற ஸாக்ஷியாவான்‌ எனில்‌, அவன்‌ எப்படி புக்தி 
முதலியவற்றிற்குக்‌ கர்த்தா எனப்படுகின்றான்‌? என்றால்‌, 
ஸ்ட ட 
ஏர்‌ ௭1௭ ஏஜில்‌: வனா | 
சார்‌ எரர்‌ எனர்ன: சரினிஈர்‌ ப 
பொருள்‌ :--இவ்வாறு மூன்று நிலைகளினும்‌ வேறான ஸாக்ஷி 


யாகிய ஆத்மா, அந்த மூன்று நிலைகளிலும்‌ ஏற்படும்‌ புத்தியின்‌ வருத்‌ 
திகளைத்‌ தனது அழியாத. அறிவொளியால்‌ விளக்குகிறான்‌ . அந்த 


1.92 கி.படழேகசுச்‌ ஸாஹ்ஸ்ரீ 


இன்ப துன்ப வடிவான புத்தி வருத்திகள்‌, ஆத்மாவின்‌ பொருட்டு 
விளங்குகின்றன. அவற்றை ஆத்மா விளக்குவதால்‌ மூடர்கள்‌ அந்த 
ஆத்மாவை புத்திக்குக்‌ கர்த்தா என்கின்றனர்‌. 

விளக்கம்‌ :--ஆத்மசைதன்யம்‌ புத்திவ்ருத்தியை வைத்துக்‌ 
கொண்டுதான்‌ இவெளிப்பொருளை 5. ஆத்மசைதன்ய 
ஒளியை விட்டு விட்டு புத்தி வ்ருத்தி இருப்பதில்லை. புத்தி வருத்தி 
களுடன்‌ கலந்து விளங்கும்‌ சைதன்யத்தைப்பிரித்து வேராக மூடர்கள்‌ 
தெரிந்து கொள்வதில்லை; ஆகையால்‌ அவர்கள்‌: புத்திக்கு ஆத்மா 
கர்த்தா என்று கூறுகிறார்கள்‌. உண்மையில்‌ பொருள்வடிவமாக மாறிய 
புத்தி வ்ருத்திகள்‌ ஆத்ம ஒளியின்‌ முன்னிலையில்‌ விளங்குகின்றன. 
இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ ஆத்ம ஒளிக்கு ஸந்நிதிமாத்ரமாய்‌ இருப்பதுதான்‌ 
வேலை. இதை யறியாதவர்கள்‌, ஆத்மாவைக்‌ கர்த்தா என்கிரறுர்கள்‌. 
பார்க்கிறது; விளக்குகிறது; கேட்கிறது.” என்ற வினைச்சொற்கள்‌ 
யாவும்‌ ஆத்மாவிடம்‌ உபசாரமாகவே கூறப்படுகின்றன என்றறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. 
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அறிவு வடிவாகிய ஆத்மா அந்தக்கரணமாகிய உபாதித்‌ 
தொடர்பால்‌ அறிபவன்‌ என்று சொல்லப்‌ படுவதுபோல, அதே 
ஆத்மா, மாயை என்ற உபாதியின்‌ தொடர்பால்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌ 
என்றும்‌, ஸர்வகர்த்தா என்றும்‌ கூறப்படுகிறன்‌'' என்பதை பகவத்‌ 


பாதர்‌ விளக்குகிறார்‌. 


எஏனி0௭ 8௭ 88 ௭ காளா ௭௭ | 
ஈஏ்‌ ஏஏ: எர்கார்‌ மரன௭ | 


பொருள்‌ :--ஆத்மா தன்னிடம்‌ மாயையால்‌ ஏற்றிக்கூ றப்படும்‌ 
எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ தன்டனொாளியால்‌ விளங்கச்‌ செய்கிறது. 
ஆகையால்‌ அது ஸர்வஜ்ஞன்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. அது 
போலவே தன்‌ ஸந்நிதியில்‌ நடைபெறும்‌ எல்லா பூதங்களின்‌ செயல்‌ 
களையும்‌ தான்‌ விளக்குவதால்‌ ஸர்வகர்த்தா வென்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிறது. 


விளக்கம்‌ “-ஆத்மா விகாரமற்றது. அதன்‌ ஒளியின்‌ முன்னி 
லையில்‌ எல்லாம்‌ விளங்குகின்றன; எல்லாச்‌ செயல்களும்‌ நடைபெறு 
கின்றன. ஆத்ம ஒளியின்‌ ஸந்நிதி இன்றி எப்பொருளும்‌ விளங்‌ 
காது. எச்செயலும்‌ நடைபெருது. தான்‌ ஸாக்ஷிமாத்ரமாயிருந்து 
கொண்டு காரணமாவதால்‌ ஆத்மாவை எல்லாம்‌ அறிந்தவன்‌ 
என்றும்‌, எல்லாவற்றையும்‌ இயற்றுபவனென்றும்‌ மயக்கமுடைய 
வர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. காந்த ஊசியின்‌ முன்‌, இரும்பு, தானே அசை 


ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி-15. 19௮ 


வதுபோல ஆத்மாவின்‌ முன்‌ எல்லாச்‌ செயல்களும்‌ நடைபெறு 
கின்றன. காந்த ஊசி இரும்பை இழுக்கிறது என்று கூறுவதுபோல 
ஆத்மா எல்லாவற்றையும்‌ செய்கிறது என்று கூறப்படுகிறது. 
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இப்போது ஆத்மாவின்‌ உண்மையான குணமற்ற இயல்பை 
விளக்குகிளுர்‌ , 
விரவி இணி ரா: | 
எக இவர: ஐ: ர்‌ எனி ஏஎ எர: 
பொருள்‌ :--உபாதியுடன்‌. கூடிய ஆத்மா கர்த்தா என்றும்‌ 
ஜ்ஞாதா என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறது. உபாதியற்ற ஆத்மா இத்த 
கையது என்று கூற முடியாததாய்‌ உள்ளது. ஏனெனில்‌ அது 
அவயவவங்களில்லாதது; குணங்களற்றது; தூய்மை வாய்ந்தது. அந்த 
ஆத்ம வடிவை மனமும்‌ வாக்கும்‌ எட்டியடைவதில்லை. 
90 
ஆத்மா மனத்திற்கும்‌ வாக்கிற்கும்‌ எட்டாதது என்பதை வவி 
யுறுத்துகிறார்‌. 
ன்ன எரர்‌ கரகர என்க: ) 
“ஜி னன அகி: ஒலிக்‌ எ ॥ 


பொருள்‌:--ஆத்மா மனத்திற்கும்‌ வாக்கிற்கும்‌ எட்டுமேயானால்‌ 
சேதனன்‌ என்றும்‌ அசேதனன்‌ என்றும்‌, செய்பவன்‌ என்றும்‌, செய 
லற்றவன்‌ என்றும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌ என்றும்‌, எங்கும்‌ நிறை 
யாதவன்‌ என்றும்‌, ஜீவன்‌ ஸம்ஸாரீ என்றும்‌, ஈச்வரன்‌ அஸம்ஸாரீ 
என்றும்‌, ஒருவன்‌ என்றும்‌, பலர்‌ என்றும்‌, தூயவன்‌ என்றும்‌, மாசு 
டையவன்‌ என்றும்‌ ஆத்மாவைப்‌ பலர்‌, பலவிதமாகக்கூறுவது பொருந்‌ 
தாது. 

விளக்கம்‌ :-குடம்போல்‌ ஆத்மாவும்‌ அறியப்படுமேயானால்‌, 
அதைப்‌ பற்றிய ஒரே கருத்துதான்‌ இருக்கவேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ 
பொறிகளாலநியப்படும்‌ பொருளில்‌ கருத்துவேற்றுமை இராது. 
ஆத்மாவோ பொறிகளால்‌ அறியப்‌ படவில்லை. ஆகையாலேயே 
பலர்‌ பலவிதமாக அதைப்பற்றிக்‌ கூறுகின்றனர்‌. அவ்வாறு கூறுவ 
தாலேயே ஆத்மா மனத்திற்கும்‌ வாக்கிற்கும்‌ எட்டாமலிருக்கிறது 
என்பதை அறியலாம்‌. வேதத்தை நம்பாதவர்கள்‌ ஆத்மாவை 
அசேதனம்‌ என்கின்றனர்‌. வேதத்தை நம்புகிறவர்‌ அதைச்‌ 
சேதனன்‌ என்கின்றனர்‌. சிலர்‌ ஆத்மாவே கர்த்தா என்கின்றனர்‌. 
வேறு சிலர்‌ கர்த்தா இல்லை என்கின்றனர்‌. சிலர்‌ அது எங்கும்‌ 

2௮ 


19 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


இறைத்தது என்றிருர்கள்‌. மற்றும்‌ சிலர்‌ ரகு அணு வடிவம்‌ வடர 
கின்றனர்‌. இவ்வாறே பலர்‌ பந்தமில்லாதவனென் றும்‌, பந்த முடை 
யவனென்றும்‌, ஒருவனென்றும்‌, அநேகன்‌ என்றும்‌, மாசள்ளவ 
னென்றும்‌, மாசற்றவன்‌ என்றும்‌ பலவிதமாகக்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌. இப்‌ 
படிப்‌ பலவாறு கூறுவதற்குக்‌ காரணம்‌, அது மனத்திற்கும்‌, வாக்கிற்‌ 
கும்‌ எட்டாமலிருப்பது தான்‌, 


21. 


பட்டத அபத்த ட பன பதம்‌ ல்ல டல) 
ெபும்ட்தட்டட இட்ட ட்ட க 
மயம்‌ பப்டப்பர ப்பமிபப்ட்டன்‌ 
பொருள்‌ :--ஆத்மாவிடம்‌ குணங்களில்லை; எச்செயல்களு 
மில்லை; யாதொரு சிறப்பியல்புமில்லை. ஆகையால்‌ வாக்கு முதலிய 
பொறிகள்‌ சித்த வருத்திகளுடன்‌ கூட, ஆத்ம வடிவையடையாமல்‌ 
திரும்பி விடுகின்‌ றன. 


விளக்கம்‌ :-..ூபம்‌ முகுலிய குணங்களில்லாமையால்‌, ஆத்மா 
கஸ்‌ முதலிய வெளிப்‌ பொறிகளுக்கு எட்டாதது. வெளிப்‌ பொறி 
களால்‌ ஸமர்ப்பிக்கப்படும்‌ பொருள்களையே மனம்‌ ஆலவோசிக்கும்‌; 
ஆகையால்‌ ஆத்மா மன த்துக்கும்‌ எட்ட. தது. அளவறுறதாயும்‌, 
செயலற்றதாயுமுன்ள ஆகாசத்தினிடம்‌, அளவுள்ளானவும்‌, செயலுள்‌ 
ளனவுமாகிய கூடம்‌ முதலியவை யாதொரு மாறுதலையும்‌ உண்டு 
பண்ணா மாட்டா, அதுபோல அளவற்றதும்‌, செயலற்றதுமாண 
ஆத்மாவிடம்‌ பொறிகள்‌ யாடு காரு மாறுதலையும்‌ உண்டுபண்்‌ ஷா 
மாட்டா. செல்வம்‌ முதலிய வெளிப்‌ பொருள்களுடன்‌ தொடர்பும்‌, 
ஜாதி முதலியவற்றுடன்‌ தொடர்பும்‌ ஆத்மாவுக்கில்லை. அத்தகைய 
இதாடர்பு இருக்குமேயாளுல்‌ 6 வாக்கு முதலியவற்றிற்கு ஆ ஆத்மா, விஷய 
மாகும்‌. அதுவோ இல்லை, எனவே ஆத்மா வாக்கு த்திய அறுக்க 
எட்டாக பொருள்‌. 


34௮ 
ஆத்மா லக்ஷ்ண்முையால்‌ அறியத்‌ த்கக்கது என்கிருர்‌. 
ய தட்ப ப்பட்ட. ய்டட 
ளு ஏனேணா்‌ ார ஏஜ்‌ 64 ஏம்‌ 


பொருள்‌ :....ஆகாசம்‌, வெளிப்பொருன்‌ எல்லாவ ற்ரோடும்‌ 
கதொடர்ப ற்‌ ஐது: அளவுக்குட்படாதது. அதுபோல ஆத்மாவும்‌ நனவு 
காவு, உ... ஐக்கம்‌ ழ்‌ கிய மூண்‌ யச்‌!) நிலைகளின்‌ இதா டார்பற்றது. அவற்‌ 
றிற்கு ஸாக்ஷியாயுள்‌ து; அள வற்று வங்குமுள்ளது, இத்தகைய 
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மாசற்ற ஆத்மஸ்வரூபத்தை வேதாந்த சாஸ்த்ரங்களின்‌ துணை 
பிகொண்டு பரப்ரஹ்ம வடிவமாக அறியவேண்டும்‌. 


த 
பத 


இவ்விதமறிந்த பிறகு மறுபடியும்‌ மூன்று நிலைகளிலும்‌ அபி 
மானம்‌ கொள்வது தகாது என்கிறார்‌, 


ஈர்‌ [ளோ எரர்‌ ஏஏ ஏறா மோரே | 
எக விரிள ஏல ர ளார்‌ எள 1! 


பொருள்‌ 2 மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌, நனவில்‌ காணப்‌ 
படுவனவற்றை விட்டு, அவற்‌ றின்‌ நினவு வடிவாகிய கனவையும்‌ 
விட்டு, எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ மறைக்கும்‌ இருளா யெ உறக்கத்தை 
யும்‌ விடவேண்டும்‌. இவ்வாறு மூன்று நிலைகளையும்‌ விட்டு, அம்‌ 
மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ ஸாக்ஷியாகிய தன்‌ ஆத்மாவை, ஒளி வடிவா 
யுள்ள ப்ரஹ்மத்துடன்‌ ஒன்றுபடுத்தி, பாகவைன்‌ இர வைச்சேர்ந்த 
இருளை நீக்கி விளங்குவதுபோலத்‌ தானும்‌, மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ 
காரணமாய்‌ உள்ள அறியாமையைப்‌ போக்கி ஆநந்தமயமான ப்ரஹ்‌ 
மமாக விளங்கவேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :--விழிப்பில்‌ காணப்படுவனவற்றை விடுதலாவது, 
நான்‌ பார்ப்பவன்‌, கேட்பவன்‌, என்ற அபிமானத்தை விடுதலாகும்‌. 
ஸ்வப்னத்தை விடுதலாவது, ஸ்வப்னத்‌ தில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்‌ 
களெல்லாம்‌, வாஸனையுடன்‌. கூடிய மனத்தின்‌ விகாரங்கள்‌. என 
அறிந்து, தனது தொடர்பற்ற அஸங்கஸ்வரூபத்தகை அடிக்கடி நினைவு 
கூர்வதாகும்‌. உறக்கத்தை விடுதலாவது, அந்த நிலையிலுள்ள 
மூடத்‌ தன்மையும்‌ மனத்தின்‌ குர்மமே என்றறிந்து, தன்னைக்குன்௫௬ 
ஒளிவடிவமாக அறிதலாகும்‌. 

௮ 


எரணனகாய 81 என என வி: 
௮ ் ததவ மம அரப்‌ 
ஐ ஈர எனி மா ஏ எள: ப 
பொருள்‌ :--நனவுப்‌ பொருள்களும்‌, கனவுப்‌ பொருள்களும்‌, 
உ.றக்கத்திலுள்ள இருள்‌ வடிவான அஜ்ஞான வ்ருத்தியும்‌ எந்த 
ஸாக்ஷி ஸ்வரூபத்தால்‌ அறியப்படுகின்றனவோ, அந்த ஸாக்ஷியே 
எல்லா உயிர்களிலும்‌ இருந்து கொண்டு பார்ப்பவன்‌; வேற்றுமை 
யின்றி ஸமமாயிருப்பவன்‌ ; எங்கும்‌ பரந்திருப்பவன்‌. 
55 
ஆத்மா இனவ்வாதறிருந்தால்‌, அதனிடம்‌ என்‌ விசித்ராமான 


ஸம்ஸாரத்‌ தோற்றங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன? எண்ருல்‌, 
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ளான ஏடாக | 
ரளி ளா? ஏ: எனி எகர: ப 
பொருள்‌ ன்‌ ஆகுமா, புக்தி, மனம்‌, கண்‌, பொருள்‌, வெளிச்சம்‌ 
இவைகளின்‌ சேர்க்கையால்‌ அறியாமையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்ட 
பலவகையான புத்தி வ்ருத்திகள்‌, ஸம்ஸ £ஈரநிலையில்‌ உண்டாகின்‌ றன. 
விளக்கம்‌ :--ஆத்மா தூய அறிவு வடிவமே. எனினும்‌, பல நிற 
மலர்களுடன்‌ உள்ள தொடர்பால்‌ பளிங்கினிடம்‌ பலநிறங்கள்‌ காணப்‌ 
படுவதுபோல, புத்தி முதவிய உபாதிகளின்‌ தொடர்பால்‌ பலவகை 
யான வருத்தி ஜஞானங்கள்‌ ஆத்மாவிடம்‌ உள்ளனபோல்‌ தோன்று 
கின்றன. 
26 
ணைன எளராள்‌ இண்ட ஏல்‌ ஈர்‌ ரச்‌ | 
ட ட க ட ட்டி ப்‌ * 
உர்‌ என்‌ ஏர்‌ ஏஏரரார்ஈள்‌ பு 
பொருள்‌ :-இந்த புத்தி முதலிய உபாதிக்‌ கூட்டத்தினிட 
மிருந்து, தன்‌ தூய ஆத்ம ஸ்வரூபத்தைப்‌ பிரித்து, அதை எல்லா 
உயிர்களிலும்‌ விளங்கும்‌ ஸாக்ஷியாகவும்‌, வேற்றுமையற்ற தாகவும்‌, 
எல்லாவகையான பயங்களுமற்ற பரப்ரஹ்மமாகவும்‌ அறியவேண்டும்‌. 
7 
ரன்ன வழக்‌ அவலள க்கக்‌ பு 
111884 ஏஏள்‌ ஏரார்‌ (ரக்‌ ஸிரஏ [89ம்‌ | 
உ ட டர வ ட கல்ட்‌ 
எல்‌ (எக்‌ எ௭்‌ ரன்‌ சரீர ர9ர்‌ ப 
பொருள்‌ :-மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌ தனதுஆ த்மாவை 
சாந்தமாயுள்ள தாகவும்‌,மாசற்ற தாகவும்‌, ஆகாசம்‌ போலுள்ள தாகவும்‌, 
அவயவங்கள நீறதாகவும்‌, செயல்களற்றதாகவும்‌, அழிவற்ற தாகவும்‌, 
தட்பவெப்பம்‌ முதவியவைகளற்றதாகவும்‌, எல்லா உயிர்களாகவும்‌, 
எங்கும்‌ இருப்பதாகவும்‌, பரப்ரஹ்மமாகவும்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ : தத்‌, த்வம்‌, என்ற சொற்பொருள்களில்‌ காணப்‌ 
படும்‌ சிறப்பியல்புகளான விசேஷணங்களை நீக்கிவிட்டு, விசேஷண 
மற்ற அவ்விரு பொருளும்‌ ஒன்றே என உணர்ந்து, நானே ப்ரஹ்ம 
மாயிருக்கியேறேன்‌ என உறுதி கொள்ளவேண்டும்‌ என்பது கருத்து, 
58 
டட டடத ட 
ஏர 4- ஏன்‌ ஏ: கள்‌ எளி ஏனா | 
ஏணிர்‌ நளினா எண்கள்‌ ௭90 எ 
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பொருள்‌ :--எல்லாவகையான சித்த வருத்திகளுக்கும்‌ ஸாக்ஷி 
யான அந்த அறிவு வடிவன்‌, எத்தன்மையன்‌? நான்‌ அவனையறநிய 
முடியுமா? அல்லது அறிய முடியாதா? அதியமுடியுமானால்‌ என்‌ அறி 
விற்கு அவன்‌ விஷயமாவானா? அல்லது ஆகமாட்டானா? எப்படி 
என்னால்‌ அறியத்தக்கவனாவான்‌? என்று நன்கு ஆராய்ந்து ஆத்ம 
உண்மையை யறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
539 


இவ்வாறு ஆராய்த்தால்‌, ஆத்மா அறிவிற்கு விஷயமாகாது 


என்ற உண்மை புலப்படும்‌ என்கிளுர்‌. 
ஏம்‌ ளார்‌ வாரோ | 
ர ஷீ 4 [்‌] 
4௭ ஏர்‌ எளானிஈர்‌ ஈர்‌ என கள்ள | 
பொருள்‌ :--:*அது பார்க்கப்படாதது, ஆனால்‌ பார்ப்பது;”” 
:அறியப்படாதது, ஆனால்‌ அறிவது” “ப்ரஹ்மத்தை நான்‌ நன்கறி 
வேன்‌ என்று எண்ணுவாயானால்‌, அது அல்பமே”? என்று வேதங்‌ 
கள்‌ கூறுகின்றன. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மசைதன்யம்‌ எவ்விதத்திலும்‌ 
எனக்கோ வேறு எவர்களுக்கோ அறிவிற்கு விஷயமாகாது. எவரும்‌ 
அதை வெளிப்பொருளையறிவதுபோல அறிதல்‌ முடியாது. 
40 


ப்ரஹ்மம்‌, அறிவுக்கு விஷயமாகாது என்றால்‌ எப்படி 
“தன்னில்‌ தன்னைப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌'” என்று கூறும்‌ வேதம்‌ 
பொருந்தும்‌? என்றால்‌, 


வணர்‌ என்கை ப: 
ஏனா எனா வார்‌ ஏ ஏன எச 


பொருள்‌ :--ஆத்மா அறிவாகிய ஒளியாய்‌ இருக்கும்‌ தன்மை 
கொண்டது. ஆகையால்‌ அது தனது ஸ்வரூபமாகவும்‌, தன்னைக்‌ 
காட்டிலும்‌ விலகுதலில்லாக பொருளாகவுமிருக்கி றது. ஆகையால்‌ 
அதை அறிய வேறு ஜ்ஞானத்தின்‌ துணை வேண்டுவதில்லை. எப்‌ 
போதும்‌ எனக்கு ஆத்மா விஷயமாகாமல்‌, என்னால்‌ அறியப்பட்ட 
வபொருளேயாகும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- எது ஐடமாகவும்‌, ஜ்ஞான தேசத்கைக்காட்டிலும்‌ 
விலகியதாயும்‌ உள்ளதோ அது அறிவுக்கு விஷயமாகும்‌. குடம்‌ ஜட 
மானது. அது அறிவைக்காட்டிலும்‌ வெளியே விலகியதாயுள்ள து. 
ஆகையால்‌ அது அறிவுக்குவிஷயமாகிற து. ஆத்மாவோ ஜடமன்று. 
அறிவே, தானாதலால்‌ தன்னின்‌ அது விலகியதன்று. ஆதலால்‌ அதை 
அறிய, வேறு அறிவின்‌ துணை வேண்‌ வதில்லை, எப்போதும்‌ ஆத்ம 
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தத்வம்‌ அறிவுக்கு விஷயமாகாமலேயே விளங்கிக்கொண்டு இருக்‌ 
கிறது. இந்த ஆத்மாவே ப்ரஹ்மம்‌ என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. இந்த 
ப்ரஹ்மம்‌ எப்போதும்‌ தானாகவே விளங்கும்‌ பொருளாகும்‌. தன்னில்‌ 
குன்னைப்பார்க்க வேண்டும்‌” என்ற வேதமொழி “தான்‌ தானாகவே, 
வேறு அறிவுக்கு விஷயமாகாமல்‌ இருப்பதை உணர வேண்டும்‌”? 
என்பதையே காட்டுகிறது. 
அர 
ஏலி ஸீரிரு ஒர்‌ பிரானாகஏ | 
ட்ட பட்ட பஙட்ட ட்ட்ட்ட்பள்‌ 
பொருள்‌ :-- பகலவன்‌ தான்‌ விளங்குவதற்காக வேரோரொளி 
யின்‌ துணையை நாடுவதில்லை. அதுபோலவே அறிவுவடி.வமான 


ஆத்மா, தான்‌ விளங்குவதற்குத்தன்‌ வடிவான அறிவினும்‌ வேருன 
அறிவின்துணையை எதிர்பார்ப்பதில்லை. 


42 
ஏ ஏகி எடு விர வர்‌ ஏர எரே | 
ஏக்க ௮ ஏலி ஏ௭ க ப 
பொருள்‌ :-- எப்பொருள்‌ எதனுடைய ஸ்வரூபமோ, அது அப்‌ 
பொருளை மற்றொன்‌நிடமிருந்து எதிர்பார்க்காது. மேலும்‌, எந்த 
ஒளியும்‌ தன்னினும்‌ வேறான ஒளியால்‌ விளங்கா து. 
விளக்கம்‌ :--பகலவனுக்கு ஒனி என்பது ஸ்வரூபம்‌. அவன்‌ 
அவ்வொளியை மற்றொன்்‌ நிடமிருந்து அடைவதில்லை. அதுபோலவே 
அறிவுவடிவான ஆத்மா அறிவை மற்றொன்திடமிருந்து அடைவ 
தில்லை. ஆத்ம அறிவொளி, வேறான அறிவுக்கு விஷயமாகாது. 
48 
எப்படிப்‌ பகலவன்‌ குடம்‌ முதலியவற்றை விளக்கித்தன்னையும்‌ 
விளக்குகிறரானோ, அப்படி. ஆத்மா வேறு அறிவுக்கு விஷயமாகாவிட்‌ 
டாலும்‌, தன்‌ ப்ரகாசத்திற்கு விஷயமாகலாமே! என்ளுல்‌, 
அணை ஏக ஏகா ணாள | 
டம லுக்‌ ல அலறி (அலத தப்கனார்‌ 
எணக்கு 88 (ஏர எனி: ॥ 
பொருள்‌ :--பகலவனாகிய ஒளிப்பொருளின்‌ சேர்க்கையால்‌ 
ஒளியற்ற பொருளின்‌ விளக்கம்‌ ஏற்படுகிறது. ஆகையால்‌ அந்த 
ஒளியற்ற பொருளின்‌ விளக்கம்‌, ஒளிப்‌ பொருளாகிய சூர்யனின்‌ 
கார்யம்‌ என்று தவரான மொழி மக்களால்‌ கூறப்படுகிறது. 
விளக்கம்‌ :--ஒளியற்ற ஐஜடப்பொருளை இருள்ரூழ்த்திருக்கிறது. 
அந்த இருள்‌ ஒளிவடிவான பொருளின்‌ சேர்க்கையால்‌ விலகுகிறது. 


பகி த்த ம்‌ ன்‌ அபக அக்‌ 2 ச்‌ 
ஒனறு மறடருனருகாமையை விளக்கும்‌ பகுதி.15. 199 


உ சண்குமயில்‌ ஷ்‌ ளி வஎன்றகுணம்‌, ஓ னியற்றவடிவுடன்‌ கடிய 
பொருளுக்கு ஏற்படுவதில்லை ஏனெனில்‌, ஒளிதரும்‌ விளக்கை நாம்‌ 
மறைத்துவிட்டால்‌, அதனால்‌ முன்பு விளக்கப்பட்டகுடம்‌ இப்போது 
விளங்குவதில்லை. ஆகையால்‌ ஒளிவடிவப்‌ பொருளின்‌ சேசர்க்கையே 
ஒளியற்றபொருளின்‌ விளக்கம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. உண்மையில்‌ 
ஸூர்யன்‌ முதலிய ஒளிவடிவப்‌ பொருள்களுக்கு ஒளியற்ற பொருளை 
விளக்குதல்‌ என்ற செயலோ, தன்னைத்தான்‌ விளக்குதல்‌ என்ற 
செயலோ இல்லை. அதுபோலவே ஆத்மாவிற்கும்‌ வேறு பொருளை 
அறிவது என்ற தொழிலோ, தன்னைத்தானே அறிவது என்ற 
தொழிலோ இல்லை. 
கக 


குடம்‌ முதலியவற்றின்‌ விளக்கம்‌, ஏன்‌ பகலவனின்‌ கார்ய 

மாகாது? என்ளுல்‌, 
ஏஷ ஏவு ஏரு ஏரு] 
ணவ ிலு கல்தக வெ்ட மதத்‌ வாதில்‌. அகதி தத வல ஜொலி 
டம அவ ஏ எக்‌ வோட ஈடு 

பொருள்‌ :-- ஒருபொருள்‌ முன்பு தன்னிடமில்லாமலிருந்து, 
பிறகு மற்றறான்றின்‌ தொடர்பால்‌ தன்னிடமுண்டாகுமேயானால்‌, 
அது அதன்‌ கார்யமாகும்‌. பகலலவனிடம்‌ முன்பு ஒளியில்லாமவில்லை. 
ஒளியே அவன்‌ ஸ்வரூபம்‌, ஆகையால்‌ பகலவன்‌ தன்னா த்தானே 
ப்ரகாசிக்கச்‌ செய்கிறான்‌. என்பது பஇபாரும்தாது, 

விளக்கம்‌ :--குடத்தினிடம்‌ இல்லாத ஒளி புதிதாக உண்டாக்‌ 
கப்‌ படுவதில்லை. குடத்திடம்‌ பகலவனால்‌ ஒளி உண்டாக்கப்பட்டி 
ரூப்பின்‌, அவ்வொளி பகலவனில்லாது இடத்திலும்‌ இருக்கவேண்டும்‌. 
அவ்வாறு இருப்பதில்லை. எனவே ஒளிப்‌ பொருளின்‌ சேர்க்கையே 
குடம்போன்ற ஒளியற்றபொருளின்‌ விளக்கம்‌ என்று அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌, 
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ஒளி வடிவான பகலவலளை, விளக்குகின்றவன்‌. என்‌ றும்‌, 
அறிவுவடிவாயுள்ள ஆத்மாவை, அறிகிறவன்‌ என்றும்‌ ஏன்‌ மக்கள்‌ 
கூறுகின்றார்கள்‌? என்றால்‌, 


ஏறி வன க்காட்‌ | 
எகர ள்‌ ௭4 ஈர விராரலிகாரர்‌ ப 
பொருள்‌ :--ஸர்ய ஒளியின்‌ தொடர்பு ஏற்படுவதினஞலேயே 


குடம்‌ முதலியவைகள்‌ விளங்குவதால்‌, ஸூர்யன்‌ குடம்‌ முதுவிய 
வற்றை விளக்குகிறான்‌ என்று சொல்லப்ப டுகிருன்‌. அதுபோலவே 


200 உபசேேசஸாஹ்ஸ்ரீ 


அறிவு வடிவான ஆத்மாவின்‌ தொடர்பாலேயே எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களும்‌ விளங்குவதால்‌, ஆத்மா அவற்றை அறிபவன்‌ என்று கூறப்‌ 
படுகிறான்‌ . 
விளக்கம்‌ :--ஹர்யன்‌ தன்‌ ஸந்நிதி மாத்ரத்தால்‌ எல்லா 
வெளிப்‌ பொருன்களையும்‌ விளக்குகிரான்‌. அதுபோலவே ஆத்மாவும்‌ 
தன்‌ ஸந்நிதி மாத்ரத்தால்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ விளக்குகிறது. 
46 ட 


மேலே கூறிய கருத்து ஓர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டால்‌ விளக்கப்‌ 
படுகிறது. 


[ஏரஏ எர்ர ளிர்‌ எனி ஈரஈ ஈகா: 
௭௭6௭ ன ஈர என்னா ஏஎ | 


பொருள்‌ :--பாம்பு தன்‌ வளையிலிருந்து வெளி வரும்போது 
பகலவன்‌, தான்‌ யாதொரு முயற்சியும்‌ இன்றி ஒளியாயிருந்து 
கொண்டே எவ்வாறு அந்தப்‌ பாம்பை விளக்குகிறானோ, அவ்வாறே 
ஆத்மா, தான்‌ அறிவு வடிவமான தால்‌, தன்னிடத்தில்‌ யாதொரு 
முயற்சியாகிய மாறுபாடுமின்‌ நி, எல்லாவற்றையும்‌ அறிவுவடிவா 
யிருந்து கொண்டே. அறிகிறது. 
கர 


ஆத்மாவுக்கு, உபாதிகளின்‌ தொடர்பாலேயே செயல்புரியும்‌ 
தன்மையும்‌, அறியும்கன்மையும்‌ உண்டாயின என்பதை விளக்குகிறார்‌. 


ஏ94ஜன: எனாார்‌ ௭௧8 எிானளினார்‌ | 
௭0௭ ஏரரளி 6 என்‌ எம்‌ ஜீரண ப 


பொருள்‌ :--எப்படி, எரிக்கப்படும்‌ பொருள்களின்‌ முன்னிலை 
யில்‌ இருக்கும்‌ நெருப்பிற்கு எரிக்கும்‌ தொழில்‌ சொல்லப்‌ படுகிறதோ, 
அப்படி அறியப்படும்‌ பொருள்களின்‌ ஸந்நிதி மாத்ரத்தால்‌, அறிவு 
வடிவான ஆத்மாவுக்கு அறிதல்‌ என்ற தொழில்‌ சொல்லப்படுகிறது, 
எப்படி மாறாத ஸூர்ய வெளிச்சத்தின்‌ ஸந்நிதியில்‌ பாம்பு வளையி 
லிருந்து வெளிவரும்போது ஸூர்யன்‌ விளக்கு கிரன்‌ என்று சொல்ல 
படுகிரானோ, அப்படி உபாதிகள்‌ ஆத்மஸந்நிதியில்‌ கோன்றுமே 
யானால்‌, அப்போது மாறாத அறிவு வடிவாயுள்ள ஆத்மா அந்தப்‌ 
பொருள்களை அறிகிறான்‌ என்று சொல்லப்படுகிறுன்‌. 


விளக்கம்‌ :-... ஆகையால்‌, ஆத்மா பொருளையநிகிறான்‌ என்பது 
உப்சாரவழக்கு. உண்மையில்‌ அறிதல்‌ ஆத்மாவுக்கில்லை. 


ஒன்று மற்றொன்றராகாமையை விளக்கும்பகுதி15. 201 
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வளன்‌ எ98 எ: கனி எக ஸா | 

ஏனிர வர்‌ ஏராள இளிவிிசா ஈஈ: | 
பொருள்‌ :--பகலவன்‌ தான்‌ விகாரமடையாமல்‌ உறங்குபவர்‌ 
களை எழுப்பிச்‌ செயலில்‌ ஈடுபடும்படி செய்கிறான்‌; அதுபோல அறி. 
வாகிய ஆத்மா தான்‌ யாதொரு முயற்சியுமின்‌ நிப்‌ பொறிகள்‌ முதலிய. 
வற்றைத்‌ தொழிலில்‌ ஈடுபடச்‌ செய்கிறான்‌. ஆத்மா அறிகிறான்‌ என்‌ 
பதைப்‌ போலவே ஆத்மா செய்கிறான்‌ என்பதும்‌ உபசாரமாகக்‌ கூறப்‌ 
படுகிறது. ஆகையால்‌, மாருத சித்ரூபனான ஆத்மா, பிறபொருளைப்‌ 


போல ஒரு சிறப்பான வடிவமடைந்து அறியப்படுவதுமில்லை; தான்‌ 
அறியப்‌ படாமலிருத்தலுமில்லை, 


விளக்கம்‌ :--ஆத்மா, விகாரமற்றிருப்பதாலும்‌, அறிவு வடி 
வானதாலும்‌, எச்செயலும்‌ ஆத்மாவிற்குப்‌ பொருந்தாது என்பது 
திரண்ட கருத்து. ச்லோகத்திலுள்ள -ப்ராமக” என்றசொல்‌. 
லுக்கு அயஸ்காந்தம்‌ என்று பொருள்‌ கொண்டு, எவ்விதம்‌ காந்தக்‌. 
சட்டம்‌ தான்‌ மாருமல்‌ தன்‌ எதிரிலுள்ள இரும்புத்‌ துண்டுகளை இழுக்‌ 
கிறதோ, அதுபோல ஆத்மாவும்‌ கர்த்தாவாகிறது என்றும்‌ பொருள்‌. 
கொள்ளலாம்‌. 
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ஆத்மா, அறிவதற்குரியதுமன்று; அதிவதற்கியலாததுமன்று. ்‌, 
என்பதற்கு வேதச்‌ சான்று காட்டப்படுகிறது. 


டர்‌ ஈர எி18 சாணார்‌ | 
எலிக்‌ என என்‌ கணா ॥ 
பொருள்‌ :--கேனோபநிஷத்‌, அறியப்பட்ட பொருள்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ ஆத்மா வேறுபட்டது; அறியப்படாத பொருள்களை க்‌ 
காட்டிலும்‌ ஆத்மா வேறுபட்டது.” என்று கூறுகிறது. இதனால்‌ 
சிறப்பான எந்த தர்மங்களும்‌ ஆத்மாவிற்கு இல்லை, எவ்வாறு 
அதிதல்‌ முதலிய தொழில்கள்‌ அவித்யையால்‌ ஆத்மாவிடம்‌ ஏற்றிக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளன வோ, அவ்வாறே பந்தம்‌ மோக்ஷம்‌ முதலிய நிலை. 
களும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்பட்டவைகளேயாகும்‌. 
50 


ஆத்மாவிடம்‌ பந்தம்‌ முதலியவைகள்‌ கல்பிதங்கள்‌ என்பதை 
எடுத்துக்‌ காட்டினால்‌ விளக்குகின்ளுர்‌. 


ஏ எள எ எரரட ௭: | 


காரி எ எனில்‌ காடு | 
96 
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பொருள்‌ :--மாறாத ஒளிவடிவம்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ பகல 
வனிடம்‌ எவ்வாறு இரவு பகல்‌ என்பவைகள்‌ பொருநீ்தாவோ, அவ்‌ 
வாறே மாறாத அறிவு வடிவம்‌ கொண்டுள்ளதால்‌ ஆத்மாவிடம்‌ 
அறிவும்‌, அறிவின்மையும்‌ பொருந்தா. 
விளக்கம்‌ :---அறிவு நிலையே மோக்ஷம்‌. அறிவில்லா நிலையே 
பந்தம்‌. ஆகையால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ பந்த மோக்ஷங்களில்லை. 
1. 
இவ்வாறு ஆத்மஸ்வரூபத்தை அறிவதால்‌ பயன்‌ யாதெனில்‌: 
ஏலி எ ஏ 96 எலியும்‌ | 
கூ ஆ. ஆ 
எனி ஏ எ என்‌ ஏ ளா ப 
பொருள்‌ :--இவ்வாறு உரைக்கப்பட்ட ப்ரஹ்மத்தைக்‌ கீழே. 
சொல்லிய முறையில்‌, விடுத்தலும்‌ எடுத்தலும்‌ இல்லாததென்று 
எவன்‌ அறிகிருனோ,' அவன்‌ ஒரு நாளும்‌ பிறப்பதில்லை. இது 
உண்மை. 
விளக்கம்‌ :--:*ஆத்மாவிடம்‌ புதியதான ஒரு குணம்‌ வந்து 
சேருவதில்லை; இயல்பாக இருக்கும்‌ குணம்‌ பிரிவதில்லை; அது கர்த்‌ 
தாவு மன்று; போக்தாவுமன்று; அறிதலைச செய்வதுமன்று; எடுத்துக்‌ 
கொள்ளத்‌ தக்கது மன்று; விடத்தக்கதுமன்று; அறியப்படுவதுமன்று; 
அறியப்படாதது மன்று, எல்லாவகையான குணங்களும்‌ அதனிடம்‌ 
இல்லை” என்று கூறப்பட்டவற்றை உண்மையாகச்‌ சோதித்து 
அறிந்தவன்‌ பிறப்பதில்லை. 
22 
இந்த ப்ரஹ்ம ஸ்வரூப அறிவைத்தவிர வேறு எந்த உபாயத்‌ 
தாலும்‌ மோக்ஷம்‌ அடைதல்‌ முடியாது” என்று கூறுகிருர்‌, 
ஞ்‌ தக தப ன்‌ 
பப்ப்யப்பட்டது பப உட்க்ட்டய டர்‌ 
௦ சக்ர டது த்த அல்‌ [ஆ 
88 னன்‌ என கடு ப 
பொருள்‌ :-பிறப்பு, இறப்புக்களாகிய தொடர்ந்துவரும்‌ 
வெள்ளத்தில்‌ விழுந்த மனிதன்‌, மெய்யறிவைத்தவிர வேறு எந்த 
உபாயத்தாலும்‌ தன்னைக்‌ கரையேற்றல்‌ முடியாது, 
24 
மேலே கூறிய கருத்துக்கு வேதச்சான்று காட்டப்படுகிறது. 
பஸ ட்‌ சூ ஸ்ப ட தத] 
184 எர: [னர்‌ ஏரா 
விர்‌ ஏன கரிர மரஷஸ்‌ வ ஸ்ட 


ஷ்‌ 
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பொருள்‌ உ ஒருவன்‌ ஆத்மஸ்வரூபத்தை அறிவானானால்‌, 
அப்போதே அவனுடைய ஹ்ருதய முடிச்சுக்கள்‌ சிதைவுறுகின்‌ றன; 
எல்லா ஐயங்களும்‌ அறுபட்டு விடுகின்றன; எல்லாக்‌ கர்மங்களும்‌ 
நாசமடைகின்றன.'” என்று வேதம்‌ கூறுவதால்‌, மேற்கூறிய கருத்து 
வலியுறும்‌. 

விளக்கம்‌ :-ஹ்ருதய முடிச்சுக்கள்‌ என்றால்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ 
அ தநாத்மதர்மங்களைச்‌ சேர்ப்பதால்‌ ஏற்பட்டுள்ள சித்த. ,வாஸனைகள்‌ 
என்று கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. ம 


34 


ள்‌ 6 
எனவவ 848 | 
8886 எவரு ப 
ஏரா அர்‌ | 
மட்டிட்ட பகு ப்ட்மபது 
பொருள்‌ :-யான்‌, எனது என்ற பற்றுக்களை முழுவதும்‌ 
விலக்கி, ஒருவன்‌ நன்கு ஆராய்ந்த சாஸ்த்ரங்களின்‌ துணைகொண்டும்‌ 
அனுமானப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டும்‌, விளக்கப்பட்டதும்‌, உடலின்‌ 
தொடர்பு இல்லாததும்‌, ஆகாசத்திற்கு ஒப்பானதும்‌ ஆகிய 
ப்ரஹ்மத்தினிடம்‌ உறுதியான நினைவுடையவனாக இருந்தால்‌, அவன்‌ 
பிறவிப்பிணியிலிருந்து விடுதலை பெறுவான்‌ . 
14 ஏன்‌ ஏரா | ௩ ॥ 
ஒன்று மற்றொன்றாகாமையை விளக்கும்‌ பகுதியாகிய 
பதினைந்தாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


௮. 
பி 


ஏழ்‌ அகரா | 86 1) 


பூதங்களின்‌ விகாரமே ஆத்மா என்று கூறும்‌ பல வாதிகளின்‌ 
கொள்கைகளை மறுத்துக்‌ கூறும்‌ பகுதி. 
ம்‌. 
 மூந்தின பகுதியில்‌ “ஒன்றே என்ற மெய்யறிவே, மோக்ஷத்‌ 
தைத்‌ தரும்‌'' என்று விளக்கப்பட்டது. இப்பகுதியில்‌, அத்வைதக்‌ 
கொள்கையினை மறுத்துக்‌ கூறும்‌ தார்க்கிகர்‌ முதலிய பல மதங்களைக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்களின்‌ கொள்கைகள்‌ யாவும்‌ தவருனவை என்று 
பகவத்‌ பாதர்‌ நிலைநாட்டுகிறார்‌. இவ்வாறு செய்து மோக்ஷத்தை 
விரும்புகிறவனுக்கு உண்மைநிலையை எடுத்து விளக்க விரும்பி, 
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முதலில்‌. “பருவுடலே ஆத்மா” என்று கூறுகின்‌ றவரின்‌ மதம்‌ தவறு 
என்கிருர்‌, 


ஏர கன்‌ எர: எரி 2 வள: | 
ஈ்ளாகள! வ: எள ளி | 


பொருள்‌ அபருவுடலிலுள்ள மாம்ஸம்‌ முதலிய கடினப்‌ 
பொருள்‌ பூமியின்‌ கார்யம்‌. உடலிலுள்ள குருதி முதலிய த்ரவப்‌ 
பொருள்கள்‌ நீரின்‌ கார்யங்கள்‌. வயிற்றிலுள்ள ஜீரண நெருப்பு, 
உடலின்‌ அசைவு, உடலிலுள்ள இடைவெளி ஆகிய இவைகள்‌, 
முறையே, அக்னி, வாயு, ஆகாசம்‌ இவற்றின்‌ கார்யங்கள்‌. 


விளக்கம்‌ :--4(அஆகையால்‌ பருவுடல்‌ ஆத்மாவன்று. அது 
ஐம்பூதங்களின்‌ கார்யமாயிருக்கிறதால்‌, புற்றைப்போல்‌'” என்று 
அனுமானம்‌ செய்துகொள்ள வேண்டும்‌. 


2 
பொதிகளே ஆத்மா என்ற வாதத்திற்குப்‌ பதில்‌ கூறப்படும்‌. 


சாராவின்‌ எனு ஈரி எப 
எடுகா(ம்‌ € எளி ॥ 


பொருள்‌ :--மூக்கு முதலிய பொறிகளும்‌, அவற்றின்‌ அறி 
பொருள்களாகிய நாற்றம்‌ முதலிய பொருள்களும்‌, முறையே பூமி 
முதலிய பூதங்களின்‌ கார்யங்களாய்‌ உள்ளன, ஒளியும்‌, அதனால்‌ 
விளங்கும்‌ வெளி ரூபங்களும்‌, அக்னியாகிய ஒரே பூதத்தின்‌ கார்யங்‌ 
களா யிருப்பதுபோல, பொறிகளும்‌ அவற்றால்‌ விளங்கும்‌ புலன்களும்‌ 
ஒரே பூத ஜாதியின்‌ கார்யங்களாகும்‌. 

விளக்கம்‌ “பூமியின்‌ இயல்பாகிய நாற்றம்‌, பூமியினது 
கார்யம்‌. அந்த நாற்றத்தை நுகரும்‌ பொறியும்‌ பூமியின்‌ கார்யமே.' 
இவ்வாறே கண்ணும்‌ ரூபமும்‌ அக்கினியின்‌ கார்யங்கள்‌. ௬ வையும்‌ 
நாக்கும்‌ நீரின்‌ கார்யங்கள்‌. ஒலியும்‌ காதும்‌ வானின்‌ கார்யங்கள்‌. 
தோலும்‌ ஸ்பர்சமும்‌ வாயுவின்‌ கார்யங்கள்‌, ஆகையால்‌ பொறிகள்‌ 
ஆத்மாவல்ல. 

ட்‌] 

மேலும்‌, பொறிகள்‌ கருவிகளாயிருப்பதால்‌ ஆத்மா அல்ல 

வென்றும்‌, அவை மொத்தம்‌ பதினொன்று என்றும்‌ விளக்குகிறார்‌. 


சனிக்‌ எரர்‌ ஈன்‌ 
மடு பிளரான்‌ ௭௭ ஈர்‌ எர ॥ 


பலவாதிகளின்‌ கொள்கைகளை மறுக்கும்‌ பகுதி-16. 205 


பொருள்‌ :--மூக்கு முதலிய பொறிகள்‌ அறிவை உண்டு 
பண்ணும்‌ கருவிகள்‌. வாக்கு, கை முதலிய பொறிகள்‌ தொழில்‌ புரியும்‌ 
கருவிகள்‌, இக்கருவிகளை முறையாக நட த்திவைப்பது உள்ளே 
இருக்கும்‌ மனமாகும்‌. ஆக மொத்தம்‌ பொறிகள்‌ பதினொன்று. 

விளக்கம்‌ :--மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி என அறிவுப்‌ 
பொறிகள்‌ ஐந்து; வாக்‌, பாணி, பாதம்‌, பாயு, உபஸ்தம்‌ என செயல்‌ 
பொறிகள்‌ ஐந்து; மனம்‌ ஒன்று; ஆக பொறிகள்‌ ப்கிஷென்று. 
இவை ல ரவிகனாட வல்‌ ஆத்மாவல்ல, 

மனம்‌ என்ற பதிஷொன்றாவது பொறியை அத்தம்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. சிலர்‌ இதை ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. மனம்‌ இல்லை 
என்றால்‌, ஆத்மாவிற்கும்‌, எல்லாப்‌ பொறிகளுக்கும்‌, அவற்றின்‌ 
அநிபொருள்களுக்கும்‌ எப்போதும்‌ சேர்க்கை இருப்பதால்‌, ஒரே 
சமயத்தில்‌ பலவகை அறிவுகள்‌ ஏற்படவேண்டும்‌. அப்படி ஏற்படு 
வதில்லை. ஆகையால்‌, ஒரு சமயத்தில்‌ ““ஒருபொறி தன்‌ பொருளை 
மட்டும்‌ அறியும்படி கட்டுப்படுத்தும்‌ மனம்‌ என்ற பொறி உள்ளது”* 
என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அதுவும்‌ ஒரு கருவி ஆகையால்‌ 
அநாத்மாவேயாகும்‌. 

கீ 


இப்போது க்ஷணிக விஜ்ஞான வாதியின்‌ மதம்‌ மறுக்கப்‌ 
படுகிறது. அதற்காக புத்தியின்‌ இயல்பு காட்டப்படும்‌. 
இர்‌ விட ஈர்‌ எிஸிாடினிர | 
வாளி: எனி சிபு வ என்‌ | 
பொருள்‌ :--புத்தி என்பது நிச்சய வடிவமான: அத்தக்கரண 
வ்ருத்தியே ஆகும்‌. அது எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ தான்‌ விஷய 
மாக்கிக்கொண்டு அனுபவத்துக்கு எட்டும்படி செய்கிறது. அஷகைை, 
ஆத்மா தனக்கு இயல்பான ஒளியால்‌ விளக்குபவனாய்‌ அறிபவனா 
கிரான்‌. ஆகையால்‌ புத்தியை அறிபவனே ஆத்மா; புத்தியன்று. 
விளக்கம்‌ :--'6விஜ்ஞானமாகிய புத்தியே ஆத்மா என்றும்‌ 
அது ஒவ்வொரு க்ஷணத்திலும்‌ அழிந்து மேலும்‌ மேலும்‌ தோன்றிக்‌ 
கொண்டே. இருக்கிறது” என்றும்‌ பெளத்தமதத்தினர்‌ சிலர்‌ கூறுவர்‌. 
அது தவறு. புத்தி ஒரு கருவி; அது ஆத்மாவால்‌ அறியப்படுகிறது. 
ஆகையால்‌ அது ஆத்மாவன்று. விளக்கப்படும்‌ புத்தி விளக்கும்‌ 
ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேரறுனது. 
ல 


புத்தியை ஆத்மா விளக்குமானால்‌, புத்தியின்‌ சேர்க்கையால்‌ 
ஆத்மாவிற்கு மாசுகள்‌ ஏற்படுமே என்றால்‌, 
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கர அடிக! அஜ வாகாார்‌ ௭௭: ) 
விர வாலிர்‌; ஏர ஏ: ஈன? ஈர ॥ 
பொருள்‌ :--பொருளை விளக்குகின்‌ ற வெளிச்சம்‌, தன்னால்‌ 
விளக்கப்படும்‌ பொருளின்‌ வடிவத்தை அடைந்து அதனுடன்‌ கலந்‌ 
திருப்பது போல்‌ காணப்படுகிறது; ஆனாலும்‌ அந்த ஒளி அப்‌ 
பொருளின்‌ இயல்புகளுடன்‌ சேராமல்‌ தனித்தே! தூய்மை வாய்ந்த 
தாக இருக்கிறது. அதுபோல சித்வடிவமாயுள்ள ஆத்மா புத்திவ்ருத்தி 
களுடன்‌ கலந்ததுபோல்‌ காணப்பட்டாலும்‌, உண்மையில்‌ அது 
கலக்காமல்‌ தூயதாகவே இருக்கிறது. 
6 
ஆத்மா செயலற்றது. அஃது எவ்வாறு புத்தியை விளக்கும்‌? 
என்றால்‌, 
்‌ ப்‌ 5 ம்‌ 
ள்‌ என்‌ ஏர! ரர்‌ எஸ்‌ ஈக | 
ததி ற 
எாகா௩ஏகிஏ! நார ர ஈடு ப 
பொருள்‌ :--ஒரு விளக்கு, தான்‌ முயற்சியில்லாமல்‌ இருந்து 
கொண்டு தன்‌ முன்னிலையை அடைந்த எல்லாப்‌ பொருளையும்‌ 
விளக்குகிறது. அதுபோல சித்வடிவமான ஆத்மாவும்‌” தான்‌ அசை 
யாமலிருந்துகொண்டே தன்‌ முன்னிலையில்‌ உண்டாகும்‌ ஒலி 
முதலிய பொருள்களின்‌ வடிவாக மாறும்‌ புத்திவ்ருத்திகளை விளக்கசூ 
கிறது. 
ர்க 
ஆத்மாவினிடம்‌ இன்பம்‌ முதலிய இயல்புகள்‌ காணப்படுவ 
கால்‌, அது எங்ஙனம்‌ தூய்மையுடையதாகும்‌ ? என்றால்‌, 
ஏன்ற எானவிஏ எரர்‌ [9 | 
எனானனி விர்‌ நின்ற ஏனா ॥ 
பொருள்‌ :--இன்ப துன்பங்கள்‌ என்பன, உடல்‌, பொறிகளின்‌ 
கூட்டம்‌, ஆகியவற்றை மயக்கத்தால்நான்‌ என்று எண்ணும்‌ புத்தியின்‌ 
குணங்களாகும்‌. அந்த புத்தியை ஆத்மா தன்‌ சைதன்ய ஒளியால்‌ 
விளக்குகிறது. ஆகையால்‌ இன்பதுன்‌ பங்கள்‌ ஆத்மாவின்‌ குணங்கள்‌ 
என்று மயக்கம்‌ ஏற்படுகிறது. உண்மையில்‌ அவை புத்தியின்‌ 
குணங்களேயாகும்‌. 
8 
எகரளோனாள்‌ உணவி 8 ராடு | 
ட ட ன்‌ ன்‌ ட்ட 
எனி 8ல்‌ உவா எனா எ வடி | 
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பொருள்‌ :---தலை முதலிய உறுப்புக்களில்‌ ஏற்படும்‌ நோயால்‌ 
“நான்‌ துன்புறுகிஹறேன்‌?? என்று ஒருவன்‌ நினைக்கிறான்‌. அதாவது 
ஆபாஸனோடு கூடிய அந்தக்கரணம்‌ நினைக்கிறது. ஆகையால்‌ 
அந்த ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய அந்தக்கரணமாகிய புத்தி, உடலை,தான்‌ 
என்று அபிமானிக்கிறது. இப்படி தேஹாபிமானம்‌ கொண்டு துன்ப 
மடையும்‌ புத்தி, அறியப்படும்‌ பொருளாதலால்‌, அதையறியும்‌ ஸாக்ஷி 
யாகிய ஆத்மா வேறு. அறியும்‌ ஸாக்ஷியாக இருப்பத பவடய அது 
துன்ப முடையதன்று. 
9 
மேல்‌ கூறப்பட்டசேே வலியுறுத்தப்படுகிறது: 
ஏவி ரு ஒக ரன்‌ உணா எ । 
தன னத த தத வல்‌ அப்த்‌ அநபகவ வம்‌ தல்‌ 
ஷா ண்ணா உஊி ஊட ர உட 
பொருள்‌ :-- ஆத்மா, துக்கவடிவமாக மாறும்‌ புத்தியை, தான்‌ 
என்று அபிமானிக்குமேயானால்‌, அந்த ஆத்மா துக்க முடையதாகும்‌; 
துக்க ரூபமாய்‌ மாறும்‌ புத்தியைப்‌ பார்ப்பதால்‌ ஆத்மா துக்கியாகி 
விடாது. பல உறுப்புக்களுடன்‌ கூடிய உடலில்‌ உள்ள துக்கத்தை 
விளக்குகின்ற அந்த ஆத்மா, எவ்வகையிலும்‌ துன்பம்‌ என்ற குண 
முடையதாகாது. 
விளக்கம்‌ :--ஒருமரம்‌ தீயினால்‌ எரிவதைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண் 
டிருப்பவனுக்குத்‌ துன்பமிராது. அந்த மரம்‌ தன்னுடையது என்று 
அபிமானம்‌ கொண்டவனுக்கே மரம்‌ எரிவதால்‌ துன்பம்‌ நேரும்‌. 
அதுபோல ஆத்மா, உடல்‌ அந்தக்கரணம்‌ முதலியவற்றை, தான்‌ 
என்றோ தனது என்றோ அபிமானிப்பதில்லை. ஆகையால்‌ அதற்குத்‌ 
துன்பமில்லை. சித்த வருத்தியோ உடலையும்‌ பிறவற்றையும்‌ தான்‌ 
என்றும்‌, தனதுஎன்றும்‌ அபிமானிக்கிறது. ஆகையால்‌ துன்புறுகிறது. 
உடு 
துக்கத்துடன்‌ கூடிய புத்தியை விளக்கும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ 
துக்கம்‌ ஏற்படலாம்‌; என்ற ஆகேக்ஷேபமும்‌, அதற்கு ஸமாதானமும்‌ 
கூறப்படுகின்றன. 


பணக படர்‌ மட்க கத பத வகா த தனது கடல அக்கட தணக கர 

ஏர ஒர்க்‌ வோவுடு ஏங்க 8) 

884 ஏ 8 வானா ஜாதா கவர்‌ விடி ப 

பொருள்‌ :--முகத்திலுள்ள கண்‌, கண்ணாடியிலேயே தோன்‌ 

றும்‌ கண்ணைப்‌ பார்க்கிறது. அவ்வாறு ஆத்மா தன்‌ துக்கத்தை 
அநியலாமே என்றால்‌, இது பொருந்தாது. கண்‌ பல பாகங்களுடன்‌ 
கூடியது. ஆகையால்‌ அதற்குப்‌ பார்க்கும்‌ தன்மையும்‌, பார்க்கப்படும்‌ 
குன்மையும்‌ பொருந்தும்‌. ஆத்மாவோ ஒன்றானது; அதற்கு அம்ச 
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பேதங்களில்லை; சகேவல கசைகதுன்ய வடிவமானதால்‌ அதனிடத்தில்‌ 
பார்க்கப்படும்‌ தன்மையே இல்லை. பார்க்கும்‌ தன்மைதான்‌ உண்டு. 

விளக்கம்‌ :--இங்கு ஆக்ஷேபிப்பவனின்கருத்தாவது; “புத்தியே 
ஆத்மாவாயிருந்தால்‌, அது பார்க்கப்படுகிறது என்ற தன்மை 
வரக்கூடாது; எது பார்க்கிறதோ அது பார்க்கப்படுவதன்று. 
புத்தியை ஆத்மாவாக ஏற்றுக்கொண்டால்‌ அதுவே தன்‌ துக்கத்தைப்‌ 
பார்ப்பதாகவும்‌, அதுவே பார்க்கப்படுவதாகவும்‌ ஆகும்‌. அதாவது 
துக்கியான தன்னைத்தானே பார்க்கிறது என்று கூற நேரும்‌. அப்‌ 
போது கர்ம கர்த்ரு விரோதம்‌ வரும்‌. புத்தியினும்‌ வேறாக ஆத்மாவை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ செய்பவனே செய்யப்படு பொருளாதல்‌ என்ற 
கர்மகர்த்ரு விரோதம்‌ வராது. ஆத்மா பார்ப்பதாயிருப்பதால்‌ பார்க்கப்‌ 
படும்‌ பொருளாகாது”? என்று கூறும்‌ ஸித்தாந்தியின்‌ வாதத்தை, 
கண்‌ கண்ணாடி உதாஹரணத்தை கொண்டு பலவ மறுக்கிறான்‌ 
என்பதாகும்‌. இதற்கு ஸமா தானம்‌: 


கண்ணிடம்‌ மாம்ஸ பாகமும்‌ பார்க்கும்‌ சக்தியும்‌ உள்ளன. 
பார்க்கும்‌ சக்தியுள்ள கோளகமாகியகண்‌ , கண்ணாடியில்‌ வெறும்‌ 
மாம்ஸ மயமான கோளகத்தையே பார்க்கிறது. கண்ணாடியிலுள்ள 
கண்ணுக்குப்‌ பார்க்கும்‌ சக்தியில்லை, இவ்விதம்‌ கண்ணானது, தன்‌ 
பார்க்கும்‌ சக்தி அம்சத்தால்‌ தரஷ்டாவாகவும்‌, மாம்ஸ கோளகஅம்சத்‌ 
தால்‌ பார்க்கப்படுவதாகவும்‌ ஆகிறது, இவ்வாறு ஆத்மாவினிடம்‌ 
இரண்டு அம்சங்களில்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மா தானே கர்த்தாவாக 
வும்‌, தானே கர்மாவாகவும்‌ இராது. 
11 
தார்க்கிகர்கள்‌, ஜ்ஞானம்‌, ப்ரயத்னம்‌, ஆசை, வெறுப்பு 
முதலிய குணங்கள்‌ ஆத்மாவுக்கு உண்டு என்கிறார்கள்‌. அதை நாம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்வது நல்லது. அதன்படி பார்த்தால்‌ ஆத்மாவுக்கும்‌ பல 
அம்சங்களுண்டு. ஆகையால்‌ பார்க்கும்‌ தன்மையும்‌ பார்க்கப்படும்‌ 
தன்மையும்‌ ஆத்மாவுக்குப்‌ பொருந்தும்‌ என்றால்‌, 
வர்க்‌ எனவும்‌ எர்‌ ஈட | 
ஆ ப்‌ ப்‌ ட்‌ ன பண்‌ 
ம பப்பம்ப்க பப்ட ம்‌ இட்டு 
பொருள்‌ :-அதிவு, முயற்சி, முதலிய குண வேறுபாடுகளால்‌ 


ஆத்மா பலவாகும்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌, பார்த்தலும்‌, பார்க்கப்‌ 
படுதலும்‌ ஆத்மாவுக்குப்‌ பொருந்துமே! என்றால்‌, அது தவறு, 
ஏனெனில்‌ ஆத்மா கேவல அறிவுவடிவம்‌, ஆதற்குப்‌ பல வடிவங்கள்‌ 
இல்லை. அது ஒன்றே. அது விளக்கப்படும்‌ பொருளாகாது. ஒளியைப்‌ 
போல விளக்கும்‌ பொருளாகவே அது உள்ளது. 
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1.2 
விர விரகம்‌ ௭ எானனர்‌ | 
கில்‌ ஏரளாஏ எ: சானாள்‌ ௭௭ ரர்‌ ப 


பொருள்‌ :பகலவன்‌ முகுலிய ஒளிகள்‌ அம்ச பேதங்களுடன்‌ 
கூடியவையானாலும்‌, எப்போதும்‌ விளங்கும்‌ தன்மையுடன்‌ கூடிய 
வைகளே அன்றித்‌ தம்மை அவை விளக்கமாட்டா.! அதுபோல 
அறிவு வடிவான ஆத்மாவிடம்‌ பேதத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டாலும்‌, 
அந்த பேத வடிவங்கள்‌ ஸமமான அறிவு வடிவமாதலால்‌, ஒன்று 
மற்றொன்றை அறியாது. ஆகையால்‌ அறிவு தன்னைப்பார்க்காது. 


விளக்கம்‌ :--- ஒளி அம்சங்களில்‌ ஓன்றை மற்றொன்று விளக்‌ 
காது. ஏனெனில்‌ இரண்டும்‌ ஸம ஒளி கொண்டவை, அதுபோல 
ஆத்மாவில்‌ அம்சங்களுண்டு என ஏற்றுக்கொண்டாலும்‌, எல்லா 
அம்சங்களும்‌ சேதனவடிவமானதால்‌ ஓன்று மற்றொன்றை விளக்‌ 
காது. ஆத்மாவின்‌ அம்சங்களில்‌ ஒன்று ஐடம்‌ ; மற்றொன்று சேதனம்‌ 
என்று ஏற்றுக்கொண்டு, சேதனபாகம்‌, ஜட.பாகத்தை விளக்குகிறது 
என்று கூறலும்‌ தவறு. ஜடமாயிருக்கும்‌ பாகம்‌ ஆத்மாவின்‌ அம்ச 
மாயிருப்பது முடியாது. அது அதநாத்மாவே. ஏனெனில்‌ ஆறிவு 
வடிவான ஆத்மாவின்‌ அம்சம்‌ ஜடமாக இருக்காது. ஜடமாக இருக்கு 
மானால்‌ அது ஆத்மாவின்‌ அம்சமன்று. வெல்லத்தின்‌ ஓர்‌ அம்சம்‌ 
தித்திப்பு என்றும்‌ மற்றோரம்சம்‌ கசப்பு என்றும்‌ இருத்தல்‌ முடியாது. 
என வேவ ஆத்மாவிடம்‌ அம்சங்களை ஒப்புக்கொண்டாலும்‌ அது 
குடத்தை விளக்குவதுபோல்‌ தன்னை விளக்காது. 


14 
ஆத்மா என்னும்‌ பொருள்‌ தன்‌ குணமாகிய அறிவால்‌ அறியப்‌ 
படலாமே ! என்ரால்‌, 
நு] எட ரளி ஏ ஈர ஏ கற்‌ | 
எள்‌ சோடி சா 8 எர | 


பொருள்‌ :-- எந்தப்பொருள்‌ சிறப்பான எந்த குணத்துடன்‌ 
கூடியிருக்கிறதோ, அந்தப்‌ பொருள்‌ அந்த குணத்திற்கு விஷயமா 
காது. நெருப்பின்‌ சிறப்பான குணம்‌ ஒளியும்‌, சூடுமாகும்‌. சூடு 


நெருப்பையே சுடாது. ஒளி நெருப்பையே ப்ரகாசமடையச்‌ செய்‌ 
யாது. அதுபோல ஆத்மாவின்‌ இயல்பாகிய அறிவு ஆத்மாவையே 
அறியாது. 
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அல்‌ சன பிர எ என்‌ ப 
பொருள்‌ :-_ இதனுல்‌ புத்தியே ஆத்மா என்பதும்‌, அது 
தன்னைத்தானே அறிகிறது என்பதும்‌ மறுக்கப்பட்டன. க்ஷ்ணிக 
விஜ்ஞானத்தில்‌ அம்சங்கள்‌ இருக்கின்றன என்று ஏற்றுக்கொண்‌ 
டாலும்‌, அவைகள்‌ சமமாயிருப்பதாலும்‌, பேதமின்‌ நி இருப்பதாலும்‌ , 
ஒன்று மற்றொன்றை அறிகிறது என்பது பொருந்தாது. 
15 


இவ்வாறு, புத்தி தன்னையே தானறியாது. வேடரன்றால்‌ 
தான்‌ அது அறியப்படுகிறது. ஆகையால்‌ அது ஆத்மாவன்று ?? 
என்பது விளக்கப்பட்டது. “: வேறன்‌ருல்‌, புத்தி அறியப்படாவிடின்‌ 
அதற்கு க்டிணிகத்வமும்‌, ஸித்திக்காது ?*? என்பதும்‌ குறிப்பாகத்‌ 
தெரிவிக்கப்பட்டது. அப்படியானால்‌, புத்தியும்‌ வேண்டாம்‌, அதைத 
விளக்கும்‌ ஆத்மாவும்‌ வேண்டாம்‌, சூன்யமே துத்வமாக இருக்கட்டும்‌ ! 
என்ற வாதத்தை பகவத்பாதர்‌ இப்போது மறுக்கிறார்‌. 


ஏண்‌ எர௯்ம்‌ ஏஎ ரப 
ஏக்‌ ஏச எனா எக இக டிக1: 


பொருள்‌ :-- புத்திக்கு சூன்யத்‌ தன்மை கூறுதல்‌ பொருத்த 
மற்றது. ஏனெனில்‌ அஃது தனக்கு வேறான ஸாக்ஷியால்‌ அறியப்‌ 
படுகிறது. குடம்‌ போல அதற்குப்‌ பார்க்கப்படும்‌ தன்மை பொருந்தும்‌. 
மேலும்‌, புத்தியின்‌ வேறுபாடுகள்‌ ஏற்படுவதற்கு முன்பே ஸாக்ஷீ 
உள்ளவனாயிருப்பதால்‌, சூன்யத்தன்மை என்பது பொருந்தாது. 

விளக்கம்‌ :-- வேறு வேருன புத்திகள்‌ தோன்றுவதற்கு 
முன்பு, உறக்கநிலையில்‌ ஆத்ம ஒளி விளங்குகிறது; என்று ஏற்றுக்‌ 
்‌. கொள்ளவேண்டும்‌. இல்லாவிடில்‌ ₹நான்‌ ஸுகமாய்‌ உறங்கினேன்‌”? 
என்ற நினைவு பிறகு ஏற்படாது. ஆகையால்‌ புத்தி வேறுபாடு 
களுக்கு முன்னுள்ள அதன்‌ காரண நிலை சூன்யமாகாது. 


16 
்‌ அரஏஷர்‌ ஏளடிஏ ரர்‌ ஊரஏ ரட்‌ 
மவ ப ட்ட்ட் க டுட்டத்‌ கபற 


பொருள்‌ :...... எந்தப்‌ பொருள்‌ எந்தக்‌ கார்யங்களுக்குக்‌ 
காரணமோ, அது அந்தக்கார்யங்களின்‌ தோற்றத்திற்கு முன்‌ ேவேறு 


பல வாதிகளின்‌ கொள்கைகளை மறுக்கும்‌ பரசூதி-16. 21.1. 


பாடற்றதாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ அந்தக்காரணப்பொருள்‌ 


பலவகைக்‌ கார்யப்பொருள்‌ தோன்றுவதற்குக்காரணமாயிரு க்கிறது. 


விளக்கம்‌: மண்‌, குடத்திற்குக்‌ காரணம்‌. அது குடம்‌ 
தோன்றுவதற்குமுன்‌ கார்யவடிவ வேறுபாடின்றி ஒரே மண்ணாக 
இருக்கிறது. அதுபோல்‌ பலவகையான புத்திகளாகிய கார்யங்கள்‌ 
தகோன்றுவதற்குமுன்‌ அவற்றின்‌ காரணமாகிய, வேறுபாடுகளில்லாத 
ஒரு பொருள்‌ இருக்கவேண்டும்‌. சூன்யத்திலிருந்து எப்பொருளும்‌ 
கார்யமாகத்‌ தோன்றாது. அங்ஙகனம்‌ தோன்றுமானால்‌ 1௦க்கள்‌ குறிப்‌ 
பிட்ட ஒரு கார்யப்பொருளுக்காகக்‌ குறிப்பிட்ட ஒரு காரணாப்‌ 
பொருளைத்‌ தேடமாட்டார்கள்‌. எனவே சூன்யம்‌ காரணமாக இராது. 
மமலும்‌ எந்தக்‌ கார்யப்பொருள்‌ எதனுடன்‌. கூடியே எப்போதும்‌ 
இருக்கிறதோ, அதுதான்‌. அப்பொருளுக்குக்‌ காரணம்‌. கும்‌ மண்‌ 
கணாடு கூடியே இருக்கிறது. மண்‌, குடத்திற்குக்‌ காரணம்‌. அது 
பாலவே புத்திகளெல்லாம்‌ ஸத்‌ என்ற பொருளோடு கூடியே 
விளங்குகின்றன. புத்தி இருக்கிறது, குடம்‌ இருக்கிறது, மரம்‌ 
இருக்கிறது, என்று எல்லாப்பொருள்களும்‌ இருப்பாகிய ஸத்‌ பொரு 
ளுடன்‌ கூடி விளங்குகின்றன. ஆகையால்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களுக்கும்‌ ஸத்தே காரணம்‌. அந்த ஸத்‌ என்பதுதான்‌ ப்ரஹ்மம்‌. 
எல்லாப்பொருள்களுக்கும்‌ சூன்யம்‌ காரணமாயிருந்தால்‌ அவையாவும்‌ 
சூன்யத்துடன்‌ கூடியே விளங்கவேண்டும்‌. அவ்வாறு விளங்குவ 
கில்லை. ஆகையால்‌ சூன்யம்‌ உண்மைப்பொருளன்று. சூன்ய 
வாதம்‌ தவறு. 
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விகாரமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ எங்ஙனம்‌ உலகிற்குக்‌ காரணமாகும்‌ ? 
காரணப்பொருள்யாவும்‌ தொழிலுடன்‌ கூடியிருக்கவேண்டும்‌; என்ருல்‌, 


சிளாள்‌ கரக்‌ சோர (எசா | 
[ஊ(ஏ்‌ 94 என 18௭ ஏர்‌ எரர்‌ | 
பொருள்‌ :-- எல்லாவகையான கல்பனைகளுக்கும்‌ மூலகாரணம்‌ 
அஜ்ஞானமேயாகும்‌. அந்த அறியாமையாலேயே எல்லாவகையான 
வாழ்க்கைத்‌ துன்பங்களும்‌ தோன்றுகின்றன. அந்த அறியாமையை 
யும்‌, அதன்‌ விளைவுகளையும்‌ மெய்யறிவால்‌ விலக்கி, தனது ப்ரத்யகாதம 
ஸாக்ஷி ஸ்வரூபத்தை, அழிவற்ற விடுதலை பெற்றதும்‌, பயமற்றதும்‌ 
ஆகிய பரப்ரஹ்மமாய்‌ எப்போதும்‌ அறிதல்வேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :-.. அராதியாகிய அவிதயையால்‌, ஆத்மாவிடம்‌, 
அதன்‌ உண்மை வடிவம்‌ டு குரி யாதபடி உலகப்பொருள்கள்யாவும்‌ 
கல்பி குங்களாக விளங்குகின்‌ றன. ஆகையால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ உலகப்‌ 
பொருள்களுக்கு அதிஷ்டானமாக இருக்கும்‌ முழை பற்றியே, அத ல்க, 


ந உபசேச ஸாஹஸ்ரி 


உலகத்தின்‌ காரணமாயிருக்கும்‌ தன்மை கூறப்படுகிறது. எனவே 
தோன்றுகின்‌ ற பாம்புக்கு எவ்வாறு கயிறு யாதொரு தொழிலுமின்‌ நிக்‌ 
காரணமாகின்றதோ, அதுபோல்‌ தோன்றுகின்ற உலகப்பொருள்‌ 
களுக்கெல்லாம்‌, ஒரு தொழிலுமில்லாத ப்ரஹ்மம்‌ காரணமாகிறது. 
இதற்கு விவர்த்தவாதம்‌ என்று பெயர்‌. 
ப 18 
அறியாமை ஸம்ஸாரத்திற்குக்‌ காரணம்‌ எனப்பட்டது. 
அதிலிருந்து விலகுவது எங்ஙனம்‌ ? என்றால்‌, 
எகஏர்‌ ஏனிளிர்‌ கரர(ர்‌ ஏளிரச்‌ | 
அனி ஏன விவரம்‌ ஏர ப 
பொருள்‌ :- விழிப்பு நிலை, கனவு நிலை ஆகிய இவ்விருநிலை 
களிலும்‌, பருப்பொருள்களின்‌ நுகர்வும்‌, நுண்பொருள்களின்‌ நுகர்வும்‌ 
ஏற்படுகின்றன. இந்த இருநிலைகளுக்கும்‌ காரணமாயிருப்பது இருள்‌ 
வடிவான உறக்க நிலையாகும்‌. இம்மூன்று நிலைகளிலும்‌, ஒன்று 
மற்றொன்றில்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ இம்மூன்றும்‌ இல்லாதவை என்று 
விடல் வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :--- மனிதன்‌ விழித்திருக்கும்‌ போது காணும்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ கனவில்‌ இல்லை. கனவில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ விழிப்பில்‌ 
இல்லை. இவ்விரு நிலைகளிலும்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌. உறக்‌ 
கத்திலில்லை. இம்‌ மூன்று நிலைகளும்‌ மாறி மாறி வருகின்‌ 
றன. இவைகள்‌ காணப்படுகின்றன. இவை ஆத்மாவுக்குரியவை 
அல்ல. ஆத்மாவிடம்‌ தோன்றி மறைகின்றன. ஆகையால்‌ இவை 
கயிற்றில்‌ தோன்றும்‌ பாம்பு போல உண்மையாக எப்போதுமில்லை; 
என உணர்ந்து இவற்றை விடல்‌ வேண்டும்‌. ஸம்ஸாரத்திலிருந்து 
விலகுவதற்கு இது சிறந்த வழி, கனவும்‌ நனவும்‌ ஸம்ஸாரமாகும்‌. 
உறக்கம்‌ அதன்‌ காரணமாகும்‌. . இம்‌ மூன்றும்‌ ஆத்மதர்மங்களல்ல; 
என்று எண்ணி ஆத்மாவைப்‌ பிரித்து அறியவேண்டும்‌. 
19 
இம்‌ மூன்றையும்‌ விடல்‌ வேண்டும்‌ என்று கூறப்பட்டிருப்‌ 
பதால்‌, ஆத்மாவுக்குச்‌ செயல்‌ புரியும்‌ தன்மை ஏற்படுமே ! அது 
எங்ஙனம்‌ செயலற்ற ப்ரஹ்மமாகும்‌? என்றால்‌, 
எணக்கு | 
எ: க வானக்‌ (எனரார்‌ எரு 


பொருள்‌ :-- உடல்‌, புத்தி, மனம்‌, கண்ட, ஒளி, வெளிப்‌ 
பொருள்‌ ஆகியவற்றின்‌ சேர்க்கையால்‌ செயல்கள்‌ நிகழ்த்தப்படுகின்‌ 
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றன. இவை எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஆத்மா அதிஷ்டானமாயுள்ளது. 
ஆகையாலேயே ஆத்மாவின்‌ செயல்களே இவை?” என்ற மயக்கம்‌ 
உண்டாகிறது. உண்மையில்‌ ஆத்மா செயலுடையதன்று. 

விளக்கம்‌ :-- இத்தகைய கருத்து முன்பே பலவிடங்களில்‌ வந்‌ 
துள்ளது; எனினும்‌ அறிவில்‌ தெளிவும்‌, உறுதியும்‌ உண்டாவதற்கு 
மறுபடியும்‌ கூறப்படுகிறது. உண்மையாக ஆத்மா செயலற்றது 
ஆகையால்‌ அது செயலற்ற ப்ரஹ்மமாகலாம்‌. “இம்மூன்றையும்‌ 
விடல்‌ வேண்டும்‌,”” என்ற விடத்தில்‌ காணப்படும்‌ (விடுதலாகிய 
செய்கை புத்திக்கு உரியசெயல்‌. 


20 
உடல்‌ முதலியவற்றின்‌ செயல்‌, ஆத்மாவின்‌ செயலென்று 
தவராக எண்ணப்படுகிறது; என்பதற்கு உதாஹரணம்‌ காட்டப்‌ 
படுகிறது. 


எனினிரிகஎ ௭ கன்‌ 8 ௭ எ: | 
காவன்‌ ஏன்‌ எ எ: எனப்ப 


பொருள்‌ :-- கண்ணை மூடுதலும்‌ திறத்தலும்‌ வாயுவின்‌ செயல்‌ 
கள்‌. அவை கண்‌ என்ற பொறிகளின்‌ செயல்களல்ல. ஏனெனில்‌ 
கண்‌ என்ற பொறி கேவல ஒளிவடிவான பொ.றியாகும்‌. சதைக்‌ 
கோளகம்‌ கண்ணன்று. வாயுவின்‌ செயல்கள்‌ கண்ணில்‌ ஏற்றிக்‌ 
கூறப்படுகின்றன. இவ்வாறே மனத்திலும்‌ புத்தியிலும்‌, அசைவும்‌ 
அசையாமையும்‌ தோன்றுகின்றன. அவை ப்ராணனின்‌ செயல்கள்‌. 
ஆனால்‌ அவை மனத்திலும்‌ புத்தியிலும்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்படுகின்றன , 
மனமும்‌ புத்தியும்‌ ப்ரகாசவடிவான பொதிகள்‌. அவற்றிற்கு அசை 
வும்‌ அசையாமையும்‌ இல்லை. இவற்றைப்‌ போலவே ஆத்மாவினிட 
மும்‌ ஏனைய பொருள்களின்‌ இயல்புகள்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்படுகின்றன. 
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சகர கானாரு எனி ஏக எள எனா 
ஏ்காரர்ன்‌ ௭4 எனி ஈர்‌ | 


பொருள்‌ :-- எண்ணுவது என்பது மனத்தினியல்பு. நிச்சயிப்‌ 
பது என்பது புத்தியினியல்பு. ஒரு பொருளின்‌ இயல்பு மற்றொன்றின்‌ 
இயல்பாகாது. எல்லா ஜடப்பொருள்களும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ கல்பிது 
மானவை. ஆகையால்‌ அவற்றினியல்பு ஆத்மாவுக்கு இல்லை, 

விளக்கம்‌ :-- விகாரமற்ற ஆத்மாவுக்குச்‌ செய்யும்‌ தன்மை 
இயல்பாக இல்லை. அவித்மை, அகுன்‌ காரியமாகிய அந்தக்கரணம்‌ 
முதலியவற்றிற்குத்தானாகத்‌ தொழில்புரியும்‌ தன்மை இல்லை. ஏனெ 
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னில்‌ அவை ஆஐூடங்கள்‌. சேதனனாுகிய ஆத்மாவுக்கும்‌, ஜடமாகிய 
அவித்யைக்கும்‌ உண்மையான தொடர்பு உண்டு என்று நிலை நிறுத்த 
முடியாது. ஆகையால்‌ செயல்‌ புரிதல்‌, நுகர்தல்‌ முதலிய ஸம்ஸாரங் 
கள்‌ யாவும்‌ மயக்கத்தின்‌ தோற்றங்களே., சித்‌, ஜடம்‌ இவற்றைப்‌ 
பிரித்து அறிந்து விட்டால்‌ ஸம்ஸாரம்‌ யாருக்கு என்று சொல்லவே 
முடியாமல்போகும்‌. அவற்றை மயக்கத்தால்‌ ஒன்றாக்கிக்‌ கொண்டு 
இருக்கும்வரை ஸம்ஸாரத்தோற்றம்‌ இருக்கவே செய்யும்‌. எனவே 
மயக்கத்தால்‌ தோன்றும்‌ எல்லாவகைப்‌ பொருள்களும்‌ உண்மை 
பிலில்லை. ஆத்மா ஒன்று தாண்‌ ௨. ண்மையிலுள்ள து. 
22 
ஜைனர்கள்‌, “ஆத்மா, உடல்‌ முதலியவற்றினும்‌ வேருனது; 
எனினும்‌ அது உடலின்‌ அளவையே தன்‌ அளவாகக்‌ கொண்டது?” 
என்று கூறுகின்றனர்‌. அது தவறு என்பது விளக்கப்படுகிறது. 
பமா பாதம்‌ பப்டி கட்டட 
எள ஜி: ஈர்‌ 18 ரஏ ஏ: சேோரா௭ இன ப 
பொருள்‌ :-- பொறிகளின்‌ செயல்கள்‌ உடலினுள்‌ நடைபெறு 
கின்றன. ஆகையால்‌ அவை உடலிலுள்ள கோளகங்களின்‌ அளவை 
யுடையனவாகக்‌ காணப்படுகின்றன. புத்தி பொறிகளுடன்‌' கூடிய 
உடல்‌ முழுவதும்‌ சூழ்ந்து இருந்து, உடலைத்தான்‌ என்று எண்ணு 
கிறது. அந்த புத்தியை ஆத்மா ப்ரகாசப்‌ படுத்துகிறது. அதனால்‌ 
ஆத்மா, உடலின்‌ அளவுள்ள தாகக்‌ காணப்படுகிறது; உண்மையில்‌ 
ஆகுமா, அளவு வரம்பற்றது. 
விளக்கம்‌ :-- ஆத்மா, உடலினது அளவைக்‌ கொண்டதாக 
இருந்தால்‌, குடம்‌ முதலியவை போல அழியும்‌. எது அளவுக்குட்‌ 
பட்டதோ, அது அழியும்‌ என்பதை யாவருமறிவர்‌. ஆத்மாவுக்கு 
அழிவுண்டு என்று ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌, அதற்குப்‌ பரலோகத்‌ 
தொடர்பு ஏற்படாது. அழியும்‌ நமது உடலுக்குப்‌ பரலோகத்‌ 
தொடர்பு இல்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மா எல்லையற்றது. அது மயக்‌ 
கத்தால்‌, தேஹ அளவுடன்‌ கூடியது போல்‌ காணப்படுகிறது. 
28 
இப்போது பெளத்தர்கள்‌ ஆகேஷபிக்கிறார்கள்‌. 
எரிளள்‌ ௫ எகனள்‌ என்றள்‌ சரார்‌ | 
எரகணாஏ வர44 எதி: கேளா கெடு ர ) 
பொருள்‌ :-- எனுறிவும்‌, அறியப்படும்‌ பாருளும்‌ ஒரு க்ஷணம்‌ 


ன்‌ தட்‌ 5 ன்‌ தத்‌ ப்‌ ச 5] பதக ர ட தது 

ஜான்‌ இருக்கும்‌. அலவ இபொருளாக மட்டுமே இருக்கும்‌. அவ ஐ றி க 
௦ ற மடதத இதி டக ்‌ கல்லு ்‌ பரு ன்‌ ந 

அடிப்படையான றி லத்‌ தி பொருள்‌ ஒன்றும்‌ நடையா தூ... அவை 
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இடைவிடாமல்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக உண்டாகி, உண்டாகி அழி 
கின்றன. ஒரு விளக்கின்‌ ஜ்வாலைபோல்‌ அடுத்தடுத்து உண்டாகும்‌ 
பொருள்‌ ஒரேமாதிரி இருப்பதால்‌, “அதே பொருள்தான்‌ இது”: 
என்று மயக்கு அறிவு ஏற்படுகிறது. இதந்த மயக்கத்தோற்றம்‌ 
அடங்குவதகே மோக்ஷம்‌: என்று பெளத்தர்கள்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌. 
24 | 
இப்போது ஸித்தாதந்தீ, பிரித்துத்‌ தெளிவாக மறுத்துக்‌ கூறு 
வதன்‌ பொருட்டு, பெளத்தரின்‌ கொள்கைவேறுபாடுகளைக்காட்டுகிறார்‌. 
ஒ ஒ டூ க்க ர 
வாகனன்‌ ஏ 98 ஊர ௫௭8 | 
ஏர்‌ எர சரக ஈசர்‌ எண? | ப 
பொருள்‌ :-- ₹*அறிவும்‌, அறிவால்‌ விளங்கும்‌ வெளிப்பொருள்‌ 
களும்‌ இருக்கின்றன”? என்பது சில பெளத்தர்களின்‌ கொள்கை 
“இவளிப்‌ பொருள்களே இல்லை; எல்லாம்‌ விஞ்ஞான வடிவேயாகும்‌”? 
என்பது சிலரின்‌ கொள்கை. எல்லோருக்கும்‌, எல்லாப்‌ பொருளும்‌ 
க்ஷணிகம்‌ என்பதில்‌ வேறுபாடில்லை. இப்போது இங்கே கூறப்பட்ட 
இரு கொள்கைகளுள்‌ முதல்‌ கொள்கையின்‌ பொருந்தாத்‌ தன்மை 
விளக்கப்படும்‌. ்‌. ்‌ 
வி 
ஏளன எ: சன: எனா | 
ன்‌ க ்ட்டத ன வி 
ஏன சேகர்‌ ளெ ஐ வி: | 
பொருள்‌ :-- வெளிப்பொருள்‌ ஒரு க்ஷணத்தில்‌ தோன்றி அழி 
வதால்‌, அது, அதன்வடிவாக உண்டாகும்‌ ஜ்ஞானத்திற்கு விஷய 
மாகாது. ஜீஞானமும்‌ ஒருக்ஷ்ணீமே இருப்பதால்‌, முந்தைய நிகழ்ச்சி 
களின்‌ நினைவு ஏற்படாது. நிலையான ஆத்மாவையோ வேறு எந்தப்‌ 
பொருளையுமோ ஏற்றுக்‌ கொள்ளாமையால்‌ க்ஷ்ணிக விஜ்ஞானம்‌ எத்‌ 
கப்‌ பொருளினிடத்திலும்‌, நினைவுக்குக்காரண மான ஸம்ஸ்காரத்தை 
வைப்பதில்லை, 
விளக்கம்‌ :- அறிவு தோன்றி வெளிப்‌ பொருளை அறிய 
வேண்டுமானால்‌ அது முதல்க்ஷணத்தில்‌ தோன்றி அடுத்தக்ஷ்ண த்‌ 
தில்தான்‌ பொருளை அறிய வேண்டும்‌. பொருள்‌, அறிவுக்கு விஷய 
மாக வேண்டுமேயானால்‌ அது முதல்‌ க்ஷணம்‌ தோன்றி மறுக்ஷணம்‌ 
அறிவுக்கு விஷயமாக வேண்டும்‌. அப்போது அவைகள்‌ இரண்டு 
க்ஷண தே நரம்‌ இருக்கவேண்டும்‌. இது, “எல்லாமும்‌ ஒரு க்ஷணிகமே: * 
என்ற பெளத்தரின்‌ கொள்கைக்குப்‌ பொருந்தாது. இவ்வாறு வெளிப்‌ 
பொருள்‌ உண்டு என்கின்ற பெளத்தரின்‌ கொள்கை மறுக்கப்பட்டது. 
இனிவரும்‌ பகுதிகளில்‌ வெளிப்‌ பொருளே இல்லை. எல்லாம்‌ விஜ்‌ 
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சநானமே. அந்த விஜ்ஞானமும்‌ க்ஷணிகம்‌ '? என்று கூறுபவரின்‌ 
மதம்‌ மறுக்கப்படுகிறது. இதை மறுக்கும்போது க்ஷணிகம்‌ என்ற 
பாகமே முக்யமாக மறுக்கப்படுகிறது. தொடர்ந்த ஒரு பொருள்‌ இருந்‌ 
தால்தான்‌ நடந்ததை நினைவு கூர்தல்‌ பொருந்தும்‌. எல்லாமும்‌ 
க்ஷணத்தில்‌ தோன்றித்‌ தோன்றி அழிவதால்‌ ஸ்ம்ருதி என்பது 
பொருத்தமற்றுப்போகும்‌. ஆகையால்‌ இந்த வாதம்‌ தவறு. 
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சிஏ எ ஏர ரன்ன: | 
ஏன்‌ ஏ எரரிகை ஏர்‌ ஈர 8 எ ப 
பொருள்‌ :--க்ஷணிக விஜ்ஞானம்‌, ஸம்ஸ்காரத்தை வைப்‌ 
பதற்கு இடமாக ஆத்மாவோ அந்தக்கரணமோ இல்லாமையால்‌ 
முந்தைநிகழ்வை நினைத்தல்‌ என்பது பொருந்தாது. அடுத்தடுத்து 
உண்டாகும்‌ பொருள்‌ ஒரே மாதிரி இருப்பதால்‌, அதே பொருள்‌ என்ற 
மயக்கம்‌ ஏற்படுகிறது; என்பதும்‌ பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ முன்‌ 
க்ஷ்ணப்பொருளும்‌ பின்க்ஷ்ணப்பொருளும்‌ ஒத்திருப்பதற்கு யாதொரு 
காரணமுமில்லை. மேலும்‌ முன்க்ஷணப்‌ பொருளையும்‌ பின்க்ஷணப்‌ 
பொருளையும்‌ பார்த்து ஒற்றுமையை அறியும்‌ நிலையான ஒரு பொருள்‌ 
பெளத்தமதத்தில்‌ இல்லை. நிலையான பொருளை அவர்கள்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டால்‌ *“எல்லாம்‌ க்ஷணிகம்‌'* என்‌ ற கொள்கைக்கு அழிவு ஏற்‌ 
படும்‌. அதை அவர்கள்‌ விரும்புவதில்லை. 
27 
பெளத்தர்கள்‌ எல்லாம்‌ நிலையானவை என்ற மயக்கத்தின்‌ 


நீக்கமே மோக்ஷம்‌ என்கின்றனர்‌. அதுவும்‌ பொருத்தமற்றது; 
என்பது விளக்கப்படுகிறது. 


என்னட எலிர்கவர்ளல | 
ஷ்‌ கக்‌ யல 
ஈக எர என்னாள்‌ | 
பொருள்‌ :--பெளத்தர்‌ கூறும்‌ மயக்கநீக்கம்‌ முயற்சியின்றியே 
ஏற்பட்டுவிடும்‌. எல்லாப்பொருள்களும்‌ ஒரேக்ஷணத்தில்‌ தோன்றி 
அழிவதால்‌, அவற்றினிடம்‌, மயக்கம்‌ ஏற்படாது. எனவே மயக்கத்தை 
விலக்க மற்றொன்‌ றின்‌ துணை வேண்டாம்‌. ஆகையால்‌ மயக்கத்தைப்‌ 
போக்க, ஸாதனங்களை அவர்களுடைய நூல்கள்‌ கூறுவது, வீணாகும்‌. 


விளக்கம்‌ :--க்ஷண த்தில்‌ அழியும்‌ ஒரே பொருளில்‌ நிலைத்திருப்‌ 
பது என்று மயக்கம்‌ ஏற்படாது, அத்தகைய பொருள்களின்‌ தொடர்‌ 
பிலும்‌ மயக்கம்‌ ஏற்படுதல்‌ பொருந்தாது. தொடர்பு என்பது 
தொடர்ந்து வரும்‌ பொருளைக்காட்டிலும்‌ தனியான பொருளாகாது. 
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தொடர்ந்த பொருள்‌ ஒரேமாதிரியிருப்பதால்‌ மயக்கம்‌ ஏற்படுகிறது; 
என்பதும்‌ பொருந்தாது. என்று முன்பே மறுக்கப்பட்டிருக்கிறது. 
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பெளத்தமதத்தில்‌, உலகில்‌ பழகி வரும்‌ கார்யகாரண த்தன்மை 
யும்‌ பொருந்தாது என்பது விளக்கப்படும்‌. 


ஹா ௭௫ ட்கள்‌ எனன எரர்‌ | 
ஏஏ என்க கணட ரன: ஏர ॥ 


பொருள்‌ :--எல்லாம்‌ க்ஷணிகம்‌ ஆனதால்‌, காரணம்‌ அழிந்த 
பின்‌ அந்த அபாவத்திலிருந்து கார்யம்‌ உண்டாகிறது என்று அவர்‌ 
கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அப்படியானால்‌ தொடர்பற்ற தனியான 
காரண த்திலிருந்து கார்யம்‌ உண்டாகவேண்டும்‌. தயிராகிய கார்யம்‌, 
தன்காரணமான பாலைத்துணைகொண்டு தோன்றுகிறது; என்று 
கூறப்படுமிடத்தில்‌, அந்தத்‌ தயிர்‌ வேறான மணலவிலிருந்தும்‌ தோன்ற 
வேண்டும்‌. “உலகிலுள்ள எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ க்ஷணிகமானாலும்‌, 
ஒரு குறிப்பிட்டகாரணப்பொருளை கார்யம்‌ எதிர்பார்க்கிறது ”* என்று 
பெளத்தர்‌ கூறினாலும்‌, அவர்களின்‌ க்ஷணிகக்கொள்கையில்‌ கார்யத்‌ 
திற்குக்‌ காரணப்‌ பொருளின்‌ அபேக்ஷை என்பது பொருத்தமற்றது. 
விளக்கம்‌ :--அபாவத்திலிருந்து பாவம்‌ தோன்றுகிறது என்று 
பெளத்தர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. விதை அப்படியே இருந்தால்‌ மர 
முண்டாகாது. விதையழிந்துபோக, மரமுண்டாகிறது. பால்‌ அழிந்து 
தயிருண்டாகிறது. ஆகையால்‌ அபாவத்திலிருந்து கார்யப்பொருள்‌ 
தோன்றுகிறது என்பது அவர்‌ கூறும்‌ விளக்கம்‌. அபாவத்திலிருந்து 
பொருள்தோன்றுமானால்‌ மண்ணிலிருந்து தயிர்‌ உண்டாக வேண்டும்‌. 
எப்படியெனில்‌, பாலின்‌ அபாவம்‌ மண்ணிலும்‌ உண்டு. அந்த அபா 
வத்திலிருந்து தயிர்‌ தோன்‌ றவேண்டும்‌. மேலும்‌ பால்‌ அழிந்து விடு 
வதால்‌ கார்யமான தயிருக்கும்‌ பாலுக்கும்‌ யாதொரு தொடர்பும்‌ 
சொல்ல முடியாது. ஆகையால்‌ அவை மிகவும்‌ வேறுபட்டவைக 
ளேயாகும்‌. இவ்வாறு வேறுபட்ட. பொருள்களிடையே கார்யகாரண 
பாவம்‌ இருக்குமானால்‌, வேறுபட்ட மணல்‌ தயிர்‌ இவற்றினிடையே 
யும்‌ கார்ய காரணபாவம்‌ உண்டு எனலாம்‌. ஆகவே மணலிலும்‌ 
தயிர்‌ தோன்றலாம்‌ என்பது வரும்‌ ; அது உ.லகிலில்லை. 
மணலிலஓுள்ள பாலின்‌ அபாவம்‌, அந்யோன்‌யாபாவம்‌. அதுதயி 
ருக்குக்‌ காரணமன்று. பாலினது ப்ரத்வம்ஸாபாவமாகிய அழிவே 
தயிருக்குக்‌ காணம்‌ என்று பெளத்தர்‌ கூறினாலும்‌, அப்போதும்‌ அவர்‌ 
களின்‌ பக்ஷத்தில்‌ கார்யம்‌ காரணப்‌ பொருளின்‌ துணையை வேண்டி 
நிற்கிறது என்பது பொருந்தாது. அத்வைத மதத்தில்‌ :தபாவம்‌ 
என்பது நான்கு பிரிவுகள்‌ கொண்டது ?? என்ற கொள்கை .ஏற்கப்‌ 
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பருவதில்லை. ப்ராகபாவம்‌. ப்ரதிவம்ஸாபாவம்‌, அத்யந்தாபாவம்‌ 
அத்யோன்யாபாவம்‌ என்று நான்கு வகையான அபாவங்களைத்‌ 
கார்க்கிகர்‌ கூறுவர்‌. 
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பெளத்த மதத்தில்‌, “கார்யப்‌ பொருள்‌ காரணப்‌ பொருளை 
௮ ட. ்‌ ஓ. 4. ர கி ச. 
அபேக்ஷித்தல்‌ பொருந்தாது”? என்பதற்கு யாது காரணமென்ஞளுல்‌; 


ஏர ஏக்‌ ஈர்ரசின்ளி | 
வி ஸ்‌ ஏர ஏர்‌ ச்ரா௭்‌ | 


பொருள்‌ :--இரண்டு பொருள்கள்‌ ஓரேகாலத்தில்‌ இருந்து, 
அவை, ஒன்றுடன்‌ மற்றொன்று சேர்வதால்‌, அந்த மற்றொரு பொரு 
ளினிடம்‌ ஒரு புதுமை தோன்றுமானால்‌, ஒரு பொருளின்‌ துணை மற்‌ 
ரன்றிற்கு உண்டு என்று கூறலாம்‌. பெளத்தர்களின்‌ கொள்கையில்‌ 
எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ க்ஷ்ணிகமானவை. ஆகையால்‌ ஒரு பொருள்‌ 
மற்றொன்றிற்குத்‌ துணைபுரிவதில்லை. 


விளக்கம்‌ :-மழை நீரும்‌, முளையும்‌ ஒரேகாலத்திலுள்ளன:; 
அவை ஒன்றோடொன்று சேருகின்றன. முளையில்‌ வளர்ச்சியாகிய 
புதுமை தோன்றுகிறது. இப்போது மழையின்‌ துணை முளைக்கு உண்டு, 
என்பது பொருந்தும்‌. பெளத்தர்களோ எல்லரப்‌ பொருள்களையும்‌ 
க்ஷணிகம்‌ என்கின்றனர்‌. காரணமான பொருள்‌ பிறந்த உடனே 
அழிந்து விடுகிறது. கார்யப்‌ பொருளுக்கு அது எப்படித்‌ துணைபுரிதல்‌ 
இயலும்‌? ஆகையால்‌ கார்யப்பொருளுக்குக்‌ காரணத்தின்‌ துணை 
பெளத்த மதத்தில்‌ ஏற்படாது. 
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இவ்வாறு க்ஷணிகம்‌ என்ற மதம்‌ மறுக்கப்பட்டது. வெளிப்‌ 
பொருள்‌ உண்டு என்பவர்களின்‌ கொள்கையும்‌, ::வெளிப்பொருளில்லை? 
எல்லாம்‌ விஞ்ஞானமே” என்பவர்களின்‌ “கொள்கையும்‌ மறுக்கப்பட்‌ 
டன, இவ்விரு கொள்கைகளையும்‌ உடையவர்கள்‌, க்ஷணிகம்‌ என்ற 
பகுதியில்‌ வேறுபடுவதில்லை, ஆகையால்‌ க்ஷணிகவாதம்‌ பொதுவாக 
மறுக்கப்பட்டுள்ளது. இனி சூன்யவாதம்‌ மறுக்கப்படும்‌. இந்தவாதம்‌ 
முன்பே ஒருவகையில்‌ மறுக்கப்பட்டது. மறுபடியும்‌ இங்கு மறுப்பதந்‌ 
குக்காரணம்‌ உண்டு. அத்வைதக்‌ கொள்கைக்கும்‌, சூன்யக்‌ கொள்‌ 
கைக்கும்‌ உள்ள வேறுபாட்டினை நன்கு தெளிவுறுத்துவதற்கே மறு 
படி மற்றொரு முறையில்‌ மறுக்கப்படுகிறது; என அறிதல்‌ வேண்டும்‌, 
முதலில்‌ அதற்காக அத்வைதக்‌ கொள்கையை விளக்கிப்‌ பிறகு பகவத்‌ 
பாதர்‌ சூன்யவாதத்தை மறுக்கிறார்‌. 
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எரணவரு அளன(ஏ எ: ௭ லா: 
டக ள்‌ ப பதத வன 
எனி ஏவு வி: கா ஈட்‌ எ ப 
பொருள்‌: எந்த ப்ரஹ்மத்தினிடம்‌ அவித்யையால்‌ ஸம்ஸார 
தர்மங்கள்‌. ஆரோபிக்கப்பட்டுள்ளன வோ, அந்த ஸம்ஸாரதர்மங் 
களின்‌ அழி௮ு மெய்யறிவால்‌ ஏற்படுகிறது என்பது அத்வைதிகளான 
எங்களின்‌ கொள்கையாகும்‌. ஆகையால்‌, தூயப்ரஹ்மஸ்வரூப நிலையே 
உயர்ந்த புருஷார்த்தம்‌ என்பது பொருந்தும்‌, பெளத்தர்களுடய மதத்‌ 
தில்‌ எல்லாம்‌ சூன்யமாதலால்‌ யாருக்கு மோக்ஷம்‌ ? என்பதை நீ 
சொல்க. 
விளக்கம்‌ :-.. அனுபவிப்பவனும்‌ இல்லாமையால்‌ மோக்ஷத்‌ 
திற்குரியவர்‌ யாருமில்லை. அத்வைதிகள்‌ அத்மாவைத்தவிர மற்றவை 
களெல்லாம்‌ உண்மையில்‌ இல்லை என்கின்றனர்‌. சூன்யவாதிகளோ 
எல்லாமுமே இல்லை என்கின்றனர்‌. இந்த வேறுபாட்டினை அறி 
யாமல்‌ பலர்‌ அத்வைதிகளையும்‌ சூன்யவாதிகளாக சாண்ணிவிடுகின்‌ 
றனர்‌. அதிஷ்டானம்‌, ஆரோபம்‌ இரண்டுமே அழிவுற்றால்‌ சூன்ய 
வாதக்‌ கொள்கையில்‌ மோக்ஷமே இல்லாமற்போகும்‌. 
51. 
எல்லாம்‌ அழிந்தபின்‌ உண்மையான ஆத்மநிலை அழியாம 
விருக்கிறது என்பதற்கு என்ன ப்ரமாணம்‌ ? என்றால்‌, 
ரர எ ன்‌ வ எ்‌ ஏவாளை எ | 
ஸூ வி 
வாளா ஏ 19744 0 
பொருள்‌ :-- எல்லாவாதிகளும்‌ தமது இருப்பை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌. அது ஜ்ஞானமென்றோ, ஆத்மாவென் ரர, 
சூன்யமென்றோ எந்தச்‌ சொல்லாலும்‌ உரைக்கப்படட்டும்‌. ஸர்வமும்‌ 
சூன்யமென்பது ப்ரமாண த்துடன்‌ கூடிய கொள்கையாகாது. உலகில்‌ 
வழங்கப்படும்‌ பொருள்களின்‌ இருப்பு, அவற்றின்‌ இன்மை ஆகிய 
வற்றையறியும்‌ நிலையான ஸாக்ஷி இல்லாவிட்டால்‌ உலக வ்யவ 
ஹாரமே பொருத்தமற்றதாகிவிடும்‌. அந்த ஸாக்ஷியின்‌ அபாவத்தை 
யாரும்‌ எவ்வகையிலும்‌ அறிதல்‌ முடியாது. 
92 
ஸாக்ஷியின்‌ அபாவமும்‌ ஒருவனுக்கு விளங்கலாமெனின்‌ :-_ 


பப்பி வ படட ப்பது ட்டு 
என்னின்‌ கின கா ௭ ௫௩௭6 ப 


இபொருள்‌ எதனால்‌ பொருள்களின்‌ இன்மையறியப்படு 
கிறதோ, அது உள்ள பொருளாயிருத்தல்வேண்டும்‌: அவ்வாறில்லை 
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யேல்‌ பொருள்களின்‌ இன்மையையும்‌, இருப்பையும்‌ யாரும்‌ அறிய 
முடியாது. எவன்‌ தன்னை இல்லை என்று மறுக்கிரூுனோ, அந்த 
மறுப்பவனே உண்மைப்பொருளாவான்‌. ஆ வகையால்‌ குன்னை 
மறுத்தல்‌ . என்பது அனுபவத்திற்கு ஒவ்வாததாகும்‌. ஸாக்ஷியின்‌ 
அபாவம்‌ எவனுக்கு விளங்குகிறது என்று ஈநீ கூறுகிருயோ, அவனே 
இருக்கும்‌ ஸாக்ஷியாவான்‌. தனது இன்மை தனக்கு விளங்காது. 
2௨ ்‌ 
உலகப்பொருளின்‌ இருப்பையும்‌, இன்மையையும்‌ அறியும்‌ 
பொருள்‌ ஒன்று இருக்கிறது என்று ஏற்றுக்கொள்வோம்‌. எனினும்‌ 
அது எப்படிப்பட்டது என்பதை நிச்சயிப்பதற்கு யாதொரு காரணமு 
மில்லை; எனின்‌, 
என எக(8 ஏிகணா௭ ராக எ | 
த. ்‌ 
ஈக எனா 1என்‌ எர [8 பு 
பொருள்‌ :-- ஸாக்ஷி, ஸத்ரூபமென்றும்‌, உலகம்‌, அஸத்ரூபம்‌ 
என்றும்‌ பலவா௫ன எண்ணங்கள்‌ தோன்றுகின்றன. அந்தப்‌ 
பலவகை எண்ணங்களுக்கு முன்பே ஆத்மாவாகிய தான்‌ ஸித்திப்‌ 
பதால்‌, தனது தத்வம்‌ அத்வைதமாகும்‌. வேற்றுமைகளுடன்‌ கூடிய 
எண்ணங்களுக்கும்‌ முன்னாலிருப்பதால்‌ அது ஸமமாயிருப்பதாகும்‌. 
தோன்றிமறையும்‌ வெளிப்பொருள்களுக்கு வேறுபட்டிருப்பதால்‌ 
இத்யமாகும்‌. எல்லா எண்ணங்களுக்கும்‌ மூன்‌ இருப்பதால்‌ தன்‌ 
னிருப்புள்ள அறிவு வடிவாகும்‌. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷியாகிய ஆத்ம 
ஸ்வரூபம்‌, ஸத்ய ஜ்ஞான அநந்த ஆநந்த ரூபம்‌ என்பதற்கு வேறு 
காரணங்களைத்‌ தேடவேண்டுவதில்லை. 
54 
பலவகையான டுவளிப்பொருள்கள்‌ காணப்பட்டுக்கொண்டிருக் 
கும்போது, எவ்வாறு இரண்டற்ற ஆத்மாவின்‌ அனுபவம்‌ ஏற்படும்‌ ? 
என்றால்‌, 
[கிரின்‌ வாஏகளஏஏ எரர்‌ | 
ம ௮ ன 
ண எர எண்னா[6 கர ॥ 


பொருள்‌ :-- கனவில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ சித்தவிகல்ப 
வடிவங்களாய்‌ உண்டாகின்றன. ஆதலால்‌ அவை பொய்யே. அது 
போல விழிப்பிலும்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌ சித்தவிகல்ப வடிவங்‌ 
களாய்‌ உண்டாகின்றன. ஆதலால்‌ அவைகளும்‌ பொய்‌. எவ்வா 
ஜறெனில்‌, வெளிப்பொருள்‌ இருக்கிறது அல்லது இல்லை எண்று 
மனத்தில்‌ விகல்பம்‌ தோன்றுவதற்குமுன்‌ அந்த வெளிப்பொருளில்லை . 
ஆகையால்‌ அது அஸத்‌ என்று சொல்லப்படும்‌. 
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விளக்கம்‌ :-- வெளிப்பொருள்கள்‌ அறியப்படவில்லையென்‌ 
ரல்‌, அவை இருக்கின்றன என்பதற்கு யாதொரு ப்ரமாணமுமில்லை. 
எனவே அவை இல்லாத பொருள்‌ எனப்படுகின்றன. அவற்றை இல்‌ 
லாதவை என ஒதுக்கிவிடின்‌, பிறகு இரண்டற்ற ஆத்மாவின்‌ அனு 
பவம்‌ ஏற்படுமென்பதற்கு ஐயமில்லை. 
௮ 
தவைதப்பொருள்‌ பொய்‌ எவ்பதற்கு வேதச்சான் று காட்டப்‌ 
படுகிறது. | 
எவர ஏப்‌ [9கரர்‌ எள | 
ஏனிஈ ஏனு8; ௭௭ என்ட்‌ ஏ கடு 
பொருள்‌ 2--*₹தவைத வடிவமுள்ள பொருள்கள்‌ வாக்கினால்‌ 
ஆரம்பிக்கப்பட்டவை?” என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. மேலும்‌ “தவை 
குப்பொருள்களை உண்மையில்‌ இருப்பனவாக எவன்‌ பார்க்கிறானோ, 
அவன்‌ ஒரு மரணத்திலிருந்து மற்றொரு மரணத்தை அடைகிறான்‌”? 
என்றும்‌ வேதம்‌ கூறுகிறது. “எவ்‌ னுடைய மாயையைக்‌ கடத்தலரிது; 
ஆனால்‌ எவன்‌ என்னை அறிகிருனோ அவன்‌ இந்த மாயையைத்‌ 
தாண்டுகிறான்‌”?” என்று கீதை கூறுகிறது. ஆகையால்‌ த்வைதப்‌ 
பொருள்கள்யாவும்‌ உண்மையாக இல்லை. அவை கற்பிக்கப்பட்டவை 
என்பது விளங்கும்‌. 
96 
ஆத்மாவின்‌ தூயதன்மை விளக்கப்படுகிறது. 
னா சள ககர அகர: | 
ட 3 
கள்‌ எனின்‌ என என்க ப 


பொருள்‌ :--த்வைதப்‌ பொருள்கள்‌ பொய்யானவையாதலால்‌ 
ஆத்மா நித்யசுத்தமானது. அதாவது புண்ய பாபங்களின்‌ தொடர்‌ 
பில்லாதது. அதுபலவாறு கூறப்படும்‌ வெளிப்பொருள்களினும்‌ 
வேறுபட்டது. எனவே அது எடுக்கத்தக்கதுமன்று; விடத்தக்கது 
மன்று. எல்லாக்‌ கல்பனைகளுக்கும்‌ அதிஷ்டானமான தால்‌ இந்த 
ஆத்மா பிறரால்‌ கல்பிக்கப்பட்டதன்று. 

91 

எல்லாக்கல்பனைகளுக்கும்‌ காரணமாகிய அஜ்ஞானம்‌ உண்மை 
யில்‌ ஆத்மாவிலில்லை. ஆதலால்‌ ஆத்மா கல்பிக்கப்பட்ட பொருளா 
காது என் கிளர்‌. 


ளி ஏக்‌ ஏன சிர: எவர: | 
(எளி எனக ப எள்‌ சன ப 
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பொருள்‌ :--பகலவன்‌ ஒளிவடிவமாயிருப்பதால்‌ அவனிடம்‌ 
ப்ரகாசமின்மை என்பது எவ்வாறில்லையோ, அவ்வாறு ஆத்மா அழி 
வற்ற அறிவொளி வடிவமாயிருப்பதால்‌, அதனிடம்‌ அஜ்ஞானம்‌ 
என்பது இல்லை. 
விளக்கம்‌ :-- குடம்‌ முதலிய பொருள்கள்‌ ஜடமானவை$ 
அவை அஜ்ஞானத்துடன்‌ கூடியவை. அதனுல்‌ கல்பிக்கப்பட்‌ 
டவை. சைதன்ய வடிவில்‌ அவை கல்பிக்கப்பட்டவை. அப்பொருள்‌ 
களைப்போல ஆத்மாவும்‌ கல்பிதமன்று. ஆத்மா அறிவொளியாத 
லால்‌ அதனிடம்‌ அஜ்ஞானத்‌ தொடர்பு உண்மையாய்‌ இல்லை. 
மேலும்‌ ஆத்மாவுக்கு மற்டரோரதிஷ்டானமுமில்லை. எது கடைசி 
அதிஷ்டானமோ அதுவே ஆத்மாவாகும்‌. எனவே ஆத்மா கல்பித 
மன்று. 
96 
கர எரா 
மபர்‌ உட்க இட்ட க ப்பது 
பொருள்‌ :--எப்படி ஆத்மா அழியாத ஒளிவடிவமோ, அப்படியே 
அது விகாரமற்ற வடிவமானது. ஆகையால்‌ ஆத்மா எந்நாளும்‌ 
மாறி, வேற்றுருவத்தை அடையாது. ஆத்மாவின்‌ நிலை மாறுமே 
யானால்‌, அதற்கு அழிவு இன்றியமையாமல்‌ ஏற்பட்டுவிடும்‌. இதில்‌ 
லயமில்லை, 
29 
ஆத்மா வேறு நிலையை அடைவதுதான்‌ மோக்ஷம்‌ என்பது 
சிலரின்‌ வாதம்‌. அது மறுக்கப்படுகிறது. 
சின்னாள்‌ ஏன நர எ எகி ௭ஈ: | 
எ ஈசி சின்‌ எ ளின்‌ ஐ: என்ற | 
பொருள்‌ :--எவர்களின்‌ மதத்தில்‌ ஆத்மா வேறு நிலையை அடை 
வது மோக்ஷ்மோ, அது புதியதாய்‌ ஏற்பட்டதாகும்‌. ஆகையால்‌ அழி 
வுள்ளதாகும்‌. பரம்பொருளைச்‌ சேருவதும்‌ மோக்ஷமன்று. ப்ரக்ருதியி 
லிருந்து விலகுவதும்‌ மோக்ஷமன்று. இவை எந்த வகையிலும்‌ 
மோக்ஷமாதலைப்‌ பொருந்தா. 
உடு 
எனெனில்‌, 
ப்ப வவவூய 1 பப்ப இப்பட 
ஏலா 14 சாகர்‌ ஏ ௭ 88 ப. 
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பொருள்‌ :-சேமுவது என்பது, செயலால்‌ உண்டாவது. 
அது அதறித்யமாகும்‌. அது போலவே பிரிதலும்‌ அநித்யம்‌. ஜீவன்‌ 
ஸம்ஸாரதேசத்திலிருந்து பரமாத்மாவிடம்‌ செல்வதோ, அல்லது 
பரமாத்மா, அன்பனைக்காக்க அவனிடம்‌ வருவதோ மோக்ஷமாகாது. 
ஆத்மஸ்வரூபமாக இருத்தலே மோக்ஷமாகும்‌. அதுவே அழியாதது. 
விளக்கம்‌ :---இருபொருள்கள்‌ சேர்வது ஸம்யோகம்‌. சேர்ந்த 
இருபொருள்கள்‌ பிரிவது வியோகம்‌. இவை இரண்டும்‌ அழியும்‌ 
தன்மையுள்ளன. இவை அழியாத மோக்ஷமன்று. ஜீவனும்‌ விகார. 
மற்றவன்‌, பரமாத்மாவும்‌ விகாரமற்றவர்‌. இவர்களுக்குப்‌ போதலு 
மில்லை; வருதலுமில்லை. ஆகவே அவை ஸமோக்ஷமல்ல; ப்ரஹ்ம 
ஸ்வரூபதிலையே மாறாதது. அதுவே அழியாத மோக்ஷமாகும்‌. 
41 
ஆத்மஸ்வரூப நிலையாகிய மோக்ஷத்தின்‌ அழியாமைக்குக்‌ 
காரணம்‌ கூறப்படுகிறது. 
தன்‌ ழ்‌ அ 2 ரஷ டது ்‌ 
வண ன என (6 சார) 
க்‌ ர ரட்ட ட்ட ர க. ஆ ய்‌ 
011 1603 16 வவர 814 4 | 
பொருள்‌ :--ஆத்மஸ்வரூபநிலை என்பது ஒரு காரணத்தாலேற்‌ 
படாதது. ஆகையால்‌ அது அழிவற்றது. பிறர்‌ கூறும்‌ மோக்ஷநிலை 
ஒருகாரணத்தால்‌ ஏற்பட்ட புதிய நிலையாதலால்‌ அது அழிவுறும்‌. 
தன்‌ ஸ்வரூபமென்பது, தன்னால்‌ அடையப்பட்டதுமாகாது; விடப்பட 
டதுமாகாது, ஆகையால்‌ அது நித்யமானது., 
42 
ட 5 ல்‌  ழ்டிம டம்‌ 
னு எ ஏஏ ஏழ்‌ ஏடி ௭௨08: | 
ப்‌ பத்‌ உண்பர்‌ சக தப்த அதக படல்‌ 
பகு ய கப்பி பட்ட மது பட்டன்‌! 
பொருள்‌ :--ஆகாசம்‌ முதலிய எல்லாப்‌ பொருளுக்கும்‌, ஆத்‌ 
மாவே ஸ்வரூபமாகும்‌; அவற்றினும்‌ ஆத்மா வேறுபடாதது. ஆகை 
யால்‌ அதை விடவும்‌ முடியாது; எடுத்துக்கொள்ளவும்‌ மூடியாது. 
ஆகையால்‌ அது நித்யமானது. ஆத்மா தனக்கு வேறுபட்டிருந்து 
கொண்டு தனக்கு விஷயமாகாதது. ஆகையால்‌ அது விடத்தக்கது 
மன்று; எடுத்துக்கொள்ள த்தக்கதுமன்று. 
விளக்கம்‌ :--சூடம்‌ கைகளைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது. கை 
களால்‌ குடத்தை எடுக்கலாம்‌; விடலாம்‌. ஆத்மா தன்னினும்‌ தாண்‌ 
வேறுபட்டதன்று. எனவே அது தனியாக எடுத்துக்‌ கொள்ளவும்‌, 
விடவும்‌ முடியாததாக உள்ளது. கயிற்றில்‌ பாம்புபோல ஆத்மாவில்‌ 
ஆகாசம்‌ முதலியவை உள்ளன. பாம்புக்குக்கயிறுதான்‌ ஸ்வரூபம்‌. 
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பாம்புக்குக்‌ கயிறு வேறுபட்டதன்று. அதுபோல ஆகாசம்‌ முதலிய 
வற்றிற்கு ஆத்மாவே ஸ்வரூபம்‌. ஆத்மா அவற்றினும்‌ வேறான 
தன்று, ஆகையால்‌ அதை விடவும்‌ எடுக்கவும்‌ முடியாது. 
48 
ஆத்மா, நித்யமானது என்பதற்கு மற்றொரு காரணம்‌ கூறப்படுகிறது. 
அனா என்ன ன ளனிஎ 3௭௧௦) 
னூ கள ரகா எளி: எண்ணாக எ ॥ 


பொருள்‌ :-- அழியும்‌ தன்மையுள்ள எல்லா போகப்பொருள்‌ 
களும்‌, ஆத்மாவின்‌ பொருட்டேயுள்ளன. ஆகையால்‌ அந்த ஆத்மா 
நித்யமானதே. அது உண்மையில்‌ உபாதிகளுமில்லாதது. ஆகை 
யால்‌ அந்த ஆத்மஸ்வரூபநிலையே அழியாத மோக்ஷமாகும்‌; எனவே 
மோக்ஷத்தை விரும்புகிறவன்‌ ஸாதனங்களுடன்‌ கூட எல்லாச்செயல்‌ 
களையும்‌ துறத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
தீ 
சானா: ஏ கல: என்‌ சானி: | 
ஏன்ன எபோ! ப 


பொருள்‌ :--ஆத்ம லாபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு மேலான 
லாபம்‌ இல்லையென்று சாஸ்த்ரங்கள்‌ கூறுகின்றன. ஆத்மாவைத்‌ 
தவிர - வேருன அஹங்காரம்‌ முதலியவற்றில்‌ நான்‌ என்று 
அபிமானம்‌ கொள்வதால்‌ ஏற்படும்‌ லாபம்‌, லாபமாகாது. ஆகை 
யால்‌ அஹங்காரம்‌ முதலியவற்றை நான்‌ என்று அபிமானிப்‌ 
பதை மெய்யறிவின்‌ துணைகொண்டு விடல்வேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :--- எல்லாப்பொருள்களையும்‌ த்யாகம்‌ செய்தாவது 
தன்னைக்‌ காக்கவேண்டும்‌ என்பது உலகில்‌ காணப்படுகிறது. எனவே 
ஆத்ம லாபம்தான்‌ உயர்ந்தது என்பது யக்திக்கும்‌ பொருத்தமான 
தாகும்‌. அஹங்காரம்‌ முதலியவற்றை நான்‌ என அபிமானிப்பது , 
தானாகவே உள்ள ஆத்மாநந்தம்‌ விளங்குவதற்குத்‌ தடையாயிருப்ப 
தால்‌, அது லாபமாகாது. ஆகையால்‌ அந்த அபிமானத்தை மெய்‌ 
யறிவால்‌ விட.வேண்டும்‌. 

க்க 


இவ்வாறு அத்வைத மதத்திற்கும்‌ சூன்யவாதத்திற்கும்‌ உள்ள 
ஏற்றத்தாழ்வுகளை பகவத்பாதர்‌ விளக்கி, சூன்யவாதத்தின்‌ பொருத்‌ 
தாமையையும்‌ அத்வைத நிலையின்‌ அழியா ந்தன்‌மையையும்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌. இப்போது அத்வைத நிலையில்‌ உறுதியான புத்தியை, 
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மோக்ஷமடைய விரும்புகின்‌ றவர்களுக்கு உண்டாக்க விரும்பி, ஸாங்க்ய 
மதம்‌ பொருத்தமற்றது என்பதை விளக்கத்‌ தொடங்குகிருர்‌. 
ஏரஎர்‌ எரா எளி எனரர்‌ | 
ஏஎ: எர எனி ரகர ப 

பொருள்‌ :-- ஸாங்க்யமதம்‌ பொருத்தமற்றது ; ஏனெனில்‌ மூன்று 
குணங்களும்‌ தமது ஸமநிலையிலிருந்து பிறழ்வது பொருத்தமற்றது. 
அவ்வாறு மாறுவதற்குக்‌ காரணமில்லை. அவித்யையுடன்‌ கூடிய 
புருஷர்கள்‌, முக்குணங்களும்‌ மாறுவதற்குக்‌ காரணமாதல்‌ இயலாது. 
ஏனெனில்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்பு அவித்யை ப்ரதானத்தில்‌ ஒடுங்கி 
யுள்ளது. அவை மாறுவதற்கு வேறு காரணமுமில்லை, 

விளக்கம்‌ :--ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ என்கிற முக்குணங்களின்‌ 
ஸமநிலையை, ப்ரதானம்‌ என்று ஸாங்க்யர்‌ கூறுகின்றனர்‌. இந்தப்‌ 
ப்ரதானம்‌ ஜடம்‌. இது. தன்‌ நிலையிலிருந்து மாற்றமடைந்து பல 
பொருள்களாக, புருஷனுடைய போகத்தின்‌ பொருட்டு இருக்கின்‌ றது, 
புருஷன்‌ என்பவன்‌ சேதனன்‌. அவன்‌ அஸங்களனாயும்‌ உதாஸீன 
னாயும்‌ உள்ளவன்‌; அவன்‌ ஆத்மா; பல ஆத்மாக்கள்‌ உண்டு. £” 
என்பது அவர்களின்‌ கொள்கை. இது பொருத்தமற்றது. 

ஜடமாயுள்ள ப்ரதானம்‌ காரணமின்்‌ நி மாறுபாடு அடைவதில்லை. 
மாறுபாடு என்பது முக்குணங்களும்‌ தமது ஸமநிலையிலிருந்து 
பிறழ்தலாகும்‌, அந்தப்‌ பிறழ்ச்சி காரணமின்‌ நியே உண்டா 
கிறது; என்றால்‌ எப்போதும்‌ முக்குணங்களும்‌ மாறிக்கொண்டே 
யிருக்கும்‌. அதனால்‌ அவற்றிற்கு ப்ரளயம்‌ என்பது இராது. 
முக்குணங்களும்‌ ஸமமாயிருப்பதேே. ப்ரளயம்‌. அது ஏற்படாது; 
ஏனெனில்‌ அவை காரணமின்றியே எப்போதும்‌ மாறுகின்றன. 
அவைகளை மாருமலிருக்கச்‌ செய்பவர்‌ யாருமில்லை, சேதன காரண 
மில்லாமலேயே ப்ரவருத்தியும்‌ நிவ்ருத்தியும்‌ ஜடப்பொருளிடம்‌ உண்‌ 
டாகா. அவித்யையுடன்‌ கூடிய புருஷன்‌, ப்ரதானம்‌ மாறுவதற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்றும்‌ கூறுதல்‌ முடியாது, ஏனெனில்‌ உலகத்‌ தோற்றத்‌ 
துக்குமுன்‌ ப்ரதானத்தில்‌ அவித்யை ஒடுங்கியுள்ளது. புருஷனே 
அஸங்கமான தன்மை வாய்ந்தவன்‌. ஆகையால்‌ ப்ரதானம்‌ மாறு 
வதற்கு அவித்யையுடன்‌ கூடிய புருஷன்‌ காரணமில்லை. ஈசனை 
ஸாங்க்யர்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை, ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ மதத்தில்‌ 
ப்ரதான பரிணாமத்திற்கு ஈசனும்‌ காரணமில்லை, தநிரீச்வர ஸாங்க்ய 
மதம்‌ இங்கு மறுக்கப்படுகிறது; என உணர்தல்வேண்டும்‌, 

46 
மூன்று குணங்களிலும்‌, ஒன்று மற்றொன்றின்‌ மாற்றத்துக்‌ 
குக்‌ காரணமாகின்றது” என்றால்‌, 
29 
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ஈரி ஏனா எள ௭ ௭1) 
ரன்‌ எ ஊனில்‌ ஒர்க்‌ எ எ ப 

பொருள்‌ :-- முக்குணங்களும்‌ தமது நிலையிலிருந்து மாற 
வேறு காரணம்‌ வேண்டாம்‌. அவைகளுக்குள்ளேயே, ஒன்று 
மற்றொன்றின்‌ மாறுதலுக்குக்‌ காரணமாகும்‌; என்றால்‌; அந்த 
மாறுதல்‌ எப்போதும்‌ ஏற்பட்டுக்கொண்டே !இருக்கவேண்டும்‌. 
அல்லது ஏற்படாமலிருக்கவேண்டும்‌. உலகப்பொருள்களுக்கு முறை 
யாகத்‌ தோற்றமும்‌, நிலைத்தலும்‌, அழிவும்‌ ஏற்படுகின்றன. இவ்விதம்‌ 
முறையுடன்‌ ஏற்படும்‌ செயல்களைக்‌ கட்டுப்பாட்டுடன்‌ நடத்திவைக்கும்‌ 
ஒரு காரணம்‌ குணங்களிடமோ, புருஷர்களிடமோ இல்லை, வேறு 
காரணம்‌ இருப்பதாய்‌ அவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை, 

விளக்கம்‌: -- உலகில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்களிட.ம்‌ ஒரு நியமம்‌ 
காணப்படுகிறது. அதாவது: அந்தந்த இயற்கைப்‌ பொருள்களால்‌ 
குறிப்பிட்ட ஒருவகையான பொருளையே உண்டுபண்ணுதல்‌ முடியும்‌ 
என்பதாகும்‌. இந்த முறையைக்‌ கட்டுப்படுத்துபவன்‌ சேதனனே. 
ஜடமன்று. ஆகையால்‌ குணங்களுள்‌ ஒன்றன்‌ முறையான மாறு 
தலுக்கு மற்டறான்று காரணமாகாது. 

417 

எப்படியோ ப்ரதானம்‌ புருஷர்களின்‌ போகத்தின்‌ பொருட்டுப்‌ 
பரிணாமத்தை அடைகிறது; என்று வைத்துக்கொண்டாலும்‌, பொருந்‌ 
தாத்‌ தன்மையைப்‌ போக்குதல்‌ முடியாது என்கிறார்‌. 


அள்‌ ககன்‌ ஏடன்‌ ஏ எ ஏண்‌ । 
ளின்‌ ை வி ல எனி ள ॥ 


பொருள்‌ :--ஜடமாகிய ப்ரதானம்‌ எல்லாப்‌ புருஷர்களுக்கும்‌ 
ஸமமாயிருந்துகொண்டு அவர்களின்‌ பொருட்டு இயங்குகிறது 
என்றால்‌, சிலர்‌ முக்தர்கள்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ ஸம்ஸாரிகள்‌ என்றும்‌ கூறும்‌ 
நிலை ஏற்படாது. எல்லோரும்‌ முக்தர்களாயிருப்பர்‌; அல்லது எல்‌ 
லோரும்‌ ஸம்ஸாரிகளாயிருப்பர்‌. மேலும்‌ இந்த மதத்தில்‌, விரும்பப்‌ 
படும்‌ பொருளுக்கும்‌, விரும்புகிறவனுக்கும்‌ ஸம்பந்தம்‌ கூறுவது 
பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ அஸங்க அறிவான புருஷன்‌ விரும்பு 
கிறவனாய்‌ இரான்‌, ப்ரதானமும்‌ விரும்புகிறதாகாது. ஏனெனில்‌ 
அது ஜடம்‌. 


விளக்கம்‌ :--ப்ரதானம்‌ புருஷனின்‌ போகத்தின்‌ பொருட்டு 
மாறுமானால்‌, புருஷன்‌ விரும்புபவனாதல்‌ வேண்டும்‌. விரும்புகிறவன்‌ 
விரும்பிய பொருளை அடைவதே போகமாகும்‌. விருப்பமில்லாவிட்‌ 
டாலும்‌ போகம்‌ ஏற்படாது. பொருளும்‌ விரும்பப்படா தாயின்‌, 
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- புருஷனோ அஸங்கன்‌? ஆகையால்‌ 


அதனாலும்‌ போகம்‌ ஏற்படாது. 
விருப்பமில்லாமையால்‌ ப்ரதான 


விருப்பமற்றவன்‌. அவனுக்கு 
பரிணாமப்‌ பொருஞும்‌ விரும்பப்பட்டதாகாது. விரும்புகிறவனும்‌, 
விரும்பப்படும்‌ பொருளும்‌ இல்லாமையால்‌ போகமே ஏற்படாது. 
ஆகையால்‌ ப்ராதானம்‌ புருஷனின்‌ போகத்திற்காகச்‌ செயல்புரிகிறது 
என்பது தவறு, ப்ரதான த்திற்கும்‌ புருஷனுக்கும்‌ விரும்புதல்‌, விரும்பப்‌ 
படுதலாகிய ஸம்பந்தம்‌ ஏற்படாது. 
46 
மேலும்‌ :-- 
ட்ட த குப்ப கு பய பட்ட்பத 
௮ % கு ஜி க த்‌ வல்‌ 
ஏ ஏஸ்‌ ஈர்ரினாவிகடு எரிக்‌ எ ரண ॥ 
பொருள்‌ : புருஷன்‌ விகாரமற்றவனாதலால்‌ அவனுக்கு 
போகத்தை உண்டுபண்ண ப்ரதானம்‌ முயலாது. புருஷனை விகார 
முள்ளவனாக அவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொண்டாலும்‌, ப்ரதானம்‌ போகம்தர 
முயலாது. ஏனெனில்‌ விகாரியான புருஷன்‌ அநித்யனாவான்‌. அநித்ய 
மான புருஷன்‌, நித்யமான ப்ரதானத்திற்கு ஸ்வதந்த்ரமான போக்‌ 
தாவாக இருத்தல்‌ பொருத்தமில்லை. இவ்வாறு ஸாங்க்ய சாஸ்த்ரத்‌ 
திலும்‌ பொருந்தாத கொள்கை இருக்கிறது. 
235] 
ப்ரதான புருஷ ஸம்பந்தம்‌ ஏற்படாது. ஏனெனில்‌, 
ரா ஏத ரன 5! 
4. பத. 4 ள்‌ 
இன்க்‌ கன்ன கனா! ॥| 
பொருள்‌ :--புருஷன்‌ அஸங்கனாயும்‌, உ.தாஸீனனாயும்‌ இருப்‌ 
பவன்‌. ஆகையால்‌ அவனுக்குச்‌ செயல்‌ பொருந்தாது. ப்ரதானம்‌ 
ஜடப்பொருள்‌ ஆகையால்‌ அதற்குச்‌ செயல்‌ பொருந்தாது. எனவே 
இந்த இரண்டு பொருள்களுக்கும்‌ ஒன்றோடொன்று தொடர்பு 
ஏற்படாது. ஆகையால்‌, ப்ரகானம்‌ புருஷனின்‌ பொருட்டுச்‌ செயல்‌ 
புரிகிறது என்ற கொள்கை, யுக்திக்குப்‌ பொருத்தமற்றது. 
50 
ஷி ர்‌ குூட்டகு னது ழ்‌ ட 
இனிளி ஜெண்ன்‌ எமி எ 8094) 
உடன்‌ எனி எள ஏரண ॥ 
பொருள்‌ :--புருஷனிடம்‌ ஒரு மாறுதலை ஏற்றுக்கொண்டால்‌ 


அவனுக்கு அழிவுண்டு என ஏற்படும்‌. ஸாங்க்யர்கள்‌ புருஷனை அழி 
வற்றவன்‌ என்கின்‌ றனர்‌. புருஷனிடமுள்ள அறிவே மாறுதல்‌ 


228 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


தொழில்‌ என்று அவர்கள்‌ கூறுவார்களானால்‌, அந்த அறிவு அநித்ய 
அறிவாயிருப்பின்‌, அதை உடைய புருஷனும்‌ அநித்யமாவான்‌. 
எனவே முன்போல புருஷனுக்கு அழிவு ஏற்படும்‌. நித்ய அறிவா 
யிருப்பின்‌ புருஷனிடம்‌ யாதொரு மாறுதலுமின்மையால்‌, அவண்‌ 
போக்தாவாகமாட்டான்‌. ப்ரதானம்‌ காரணமின்றியே மாறுமானால்‌, 
எப்போதும்‌ அது செயலுடன்‌ கூடியிருக்குமாதலால்‌, புருஷனுக்கு 
அதனிடமிருந்து மோக்ஷம்‌ என்பது ஏற்படாது. 

விளக்கம்‌ :--காரணமின்றி ஜடப்பொருள்‌! செயல்‌ புரியாது. 
காரணமோ எதுவுமில்லை. புருஷன்‌ காரணமாகான்‌. ஏனெனில்‌ 
அவன்‌ அஸங்கன்‌. ஈச்வரனோ அவர்கள்‌ மதத்தில்‌ இல்லை. காரண 
மின்றியே ப்ரதானம்‌ மாறுமானால்‌ அது எப்போதும்‌ மாறிக்கொண்டே. 
இருக்கும்‌. அறியும்‌ தன்மை வாய்ந்த புருஷர்களின்‌ பார்வைக்கு 
ப்ரதானத்தின்‌ மாறுதல்‌ தவறாது இருந்துகொண்டே இருக்கும்‌. 
அதிலிருந்து விடுதலை என்பது ஏற்படாது. எனவே மோக்ஷமில்‌ 
லாமை என்பது ஏற்படும்‌. ஆகையால்‌ ஸாங்க்யர்களின்‌ கொள்கை 
ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தக்கதன்று. 

51. 
இப்போது தார்க்கிகர்களுடைய கொள்கை மறுக்கப்படுகிறது. 
பச 5 கஸ்‌ ட 
எ ஈரம்‌ ஏாரன்‌ ஏர்‌ சாட 
ல லட்‌ 
முனிகள்‌ 8: கராவரனஈர்‌ ப 


பொருள்‌ :--காணாதர்கள்‌ ஆத்மா ஜடமென்றும்‌, அது மனத்‌ 
தின்‌ சேர்க்கையால்‌ இன்பம்‌, துன்பம்‌, அறிவு முதலிய குணங்களைப்‌ 
பெறுகிறது என்றும்‌ கூறுகின்றனர்‌. இது பொருத்தமற்ற கொள்கை, 
நெருப்பைச்‌ சார்ந்திருக்கும்‌ ஒளி, அதே நெருப்பைச்‌ சார்ந்திருக்கும்‌ 
சூட்டினைப்‌ ப்ரகாசப்படுத்தாது. அதுபோல ஒரே ஆத்மாவைச்‌ 
சேர்ந்திருக்கும்‌ ஜ்ஞானம்‌, அந்த ஆத்மாவைச்‌ சேர்ந்திருக்கும்‌ ஸுகம்‌ 
முதலியவற்றை விளக்காது. ஒரே பொருளிடம்‌ உள்ள இரண்டு 
குணங்களுக்குள்‌ ஒன்றை மற்றொன்று விளக்காது. ஆனால்‌ .ஐுகம்‌ 
முதலியவைகள்‌ ஜ்ஞானத்தால்‌ விளங்குகின்றன. எனவே அவர்‌ 
களின்‌ கொள்கை தவறு. 

விளக்கம்‌ :--விளக்குவதும்‌, விளக்கப்படுவதும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ 
இருந்தால்‌, இது விளக்குவது, இது விளக்கப்படுவது என்ற பேத 
நியமம்‌ ஏற்படாது. 
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சென்ற ச்லோகத்திலிருந்து, “ந” என்ற சொல்லை இங்கு 

வரவழைத்துக்கொள்ளல்வேண்டும்‌, ்‌ 
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ஏரஸிஎன்‌ ஏனடி ளளிரர்‌ | 
என்சிள்க ரர என்‌ ஏனை எ ப 


பொருள்‌ :--- தார்க்கிகர்கள்‌, மனமும்‌ ஆத்மாவும்‌ ஒரு முறை 
சேர்வதால்‌ ஒரு அமயத்தில்‌ ஒரு குணம்தான்‌ தோன்றும்‌; என்கின்‌ 
றனர்‌.  ஆத்மாவிடம்‌ மனத்தின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ 
ஸுகம்‌, அறிவு என்ற இரண்டு குணங்களும்‌ தோன்றல்‌. இயலாது. 
ஒரு சேர்க்கை ஒரு குணத்திற்கே காரணமாகும்‌. எந்த ஆத்ம 
மனங்களின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஸாகம்‌ உண்டாகிறதோ, அந்தச்‌ 
சேர்க்கை அழியும்போது ஸுகமும்‌ அழியும்‌. மற்றொரு முறை ஆத்ம 
மனங்களின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஜ்ஞானமுண்டாகுமானால்‌, அது எவ்‌ 
விதம்‌ ஸுகத்தை விளக்கும்‌ ? ஆகையால்‌ அவர்களின்‌ கொள்கைப்‌ 
படி ஜ்ஞானத்தால்‌ ஸுகம்‌ விளங்குவது பொருந்தாது. ஸுகமோ 
ஜ்ஞானத்தால்‌ விளங்குகிறது. 


விளக்கம்‌ :-- ஆத்ம மனங்களின்‌ ஒரு சேர்க்கையால்‌ எல்லா 
குணங்களும்‌ தோன்றுகின்றன என்று சொல்ல இயலாது. அப்படி 
உண்டாகுமானால்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ எல்லா குணங்களும்‌ தெரிய 
வேண்டும்‌. அவ்வாறில்லை. ஆகையால்தான்‌ தார்க்கிகர்கள்‌ ஆத்ம 
மனங்களின்‌ ஒரு சேர்க்கையால்‌ ஒரு சமயத்தில்‌ ஒரே குணம்தான்‌ 
உண்டாகிறது. என்கின்றனர்‌.மறுபடியும்‌ வவேறுகுணம்‌ உண்டாவதற்கு 
மற்றொரு முறை ஆத்ம மனங்களின்‌ சேர்க்கை உண்டாகவேண்டும்‌. 
முதலில்‌ உண்டான அந்தச்‌ சேர்க்கை அழிந்தே மற்றொரு முறை அது 
உண்டாகவேண்டும்‌. முதலில்‌உண்டான சேர்க்கை அழியும்போது, 
அதனால்‌ஏற்பட்ட குணமும்‌ அழியும்‌. எனவே ஆத்மாவிடம்‌ ஒரே சம 
யம்‌ இரண்டு குணங்கள்‌ தோன்றல்‌ முடியாது. ஆத்மாவிடம்மனத்‌ 
தின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஜ்ஞானம்‌ தோன்றி அழிந்த பின்பே, ஸுகம்‌ 
என்ற குணம்‌ தோன்றும்‌. அப்போது அழிந்த ஜ்ஞானம்‌, ஸாுகத்தை 
எவ்வாறு தனக்கு விஷயமாக்கிக்கொள்ள முடியும்‌ ? ஆகையால்‌ அவர்‌ 
களின்‌ மதம்‌ தவறு. அத்வைத மதத்திலோ ஆத்மா அறிவுவடிவா 
யிருத்தலின்‌ அது எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ விளக்கிவிடுகிறது. அந்த 
அறிவு அழியாத ஸ்வரூபமாகிய அறிவாகும்‌. 


மேலும்‌ தார்க்கிக மதத்தில்‌ ஆத்மமனங்களுக்கு ஸம்யோகமே 
ஏற்படாது. ஏனெனில்‌ இரண்டும்‌ அவயவமற்றவை. ஸம்யோகம்‌ 
ஏற்பட்டாலும்‌ ஆத்மா எங்குமுள்ளமையால்‌ வியோகமாகிய பிரிவு 
ஏற்படாது. வியோகமில்லையானால்‌ மறுபடி ஸம்யோகம்‌ ஏற்பட 
வழியில்லை. மறுபடி ஸம்யோகம்‌ ஏற்படாவிடின்‌ க்ரமமாக ஜ்ஞானம்‌, 
இன்பம்‌, துன்பம்‌ முதலிய குணங்கள்‌ ஏற்படா, | 
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52. 
டிய எட என நொடி | 
ட தததி வ ்கல்கப்ன்‌ ட ர்‌ ்‌ 
. ஏரஈர்‌ எளின்‌ ஏன்‌ 8 எ ரர ॥ 
பொருள்‌ :--ஸ கமும்‌ ஜ்ஞானமும்‌ ஒரேகாலத்தில்‌ ஆத்மாவி 
னிடம்‌ இருத்தல்‌ எவ்வாறு பொருந்தாதோ அவ்வாறே வேறு குணங்‌ 
களான துன்பம்‌, ஆசை, வெறுப்பு முதலியவைகளும்‌ வேறுபட்டவை 
களாதலால்‌ ஒரே காலத்தில்‌ ஆத்மாவில்‌ உண்டாகா. கார்க்கி 
கர்கள்‌ “ஸுகம்‌ முதலியவை ஜ்ஞானத்தால்‌ விளங்கவில்லை; அவற்‌ 
றுடன்‌ ஆத்மா சேர்ந்திருப்பதேதே அவற்றின்‌ ஜ்ஞானம்‌ என்று சொல்‌ 
லப்படுகிறது'” என்று கூறுவார்களானால்‌, அதுவும்‌ தவறு, ஏனெனில்‌ 
ஸுகம்‌ அறியப்பட்டது, துக்கம்‌ அறியப்பட்டது என்று ஜ்ஞானத்‌ 
துடன்‌. கூடியே அக்குணங்களின்‌ வ்யவஹாரம்‌ உலகில்‌ காணப்‌ 
படுகிறது 
54 
உட ப லவ வனைக்‌ டு டம்‌ 
ஏன்ற (90௭ எவன்‌ எள | 
ஏன வார்‌ ஏல்‌ சோளா: ॥ 
பொருள்‌ ;--அறிவுடன்‌ கூடியே ஸுகம்‌ முதலியவை விளங்கு 
வதால்‌, அறிவால்‌ ஸுகம்‌ முதலியவை சூழப்பட்டுள்ளன என்று 
ஏற்றுக்கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. “ஸுகம்‌ என்னால்‌ அறியப்பட்டது ”* 
என்று பிற்காலத்தில்‌ நினைவு ஏற்படுவதாலும்‌, ஸுஈகத்தின்‌ அனுபவ 
காலத்தில்‌ அது அறிவுடன்‌ கூடியே விளங்கியிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
ஸுகம்‌ முதலியவற்றுடன்‌ ஆத்மா கூடியிருத்தலே அவற்றின்‌ 
ஜ்ஞானம்‌ என்பதும்‌ பொருந்தாது. தார்க்கிகமதத்தில்‌ ஆத்மா ஜடப்‌ 
பொருள்‌. ஜடப்பொருளின்‌ சேர்க்கை மாத்திரத்தால்‌ ஸுகம்‌ விளங்‌ 
காது. ஸாகம்‌ அறிவுடன்‌ தான்‌ விளங்கும்‌. 
விளக்கம்‌ :--ஆத்மாவும்‌ ஜடம்‌, ஸாகமும்‌ ஜடம்‌. இரண்டிண்‌ 
சேர்க்கையால்‌ மட்டும்‌ ஸுகம்‌ விளங்காது. அறிவோடு கூடிய ஆத்மா 
வில்‌ ஸுகம்‌ விளங்கலாமெனில்‌, அறிவு இருக்கும்போது ஸு*கமிருக்‌ 
காது. ஸுகமிருக்கும்போது அறிவு இருக்காது. ஆகையால்‌ ஸுகம்‌ 
எப்படி விளங்கும்‌ ? எப்படியோ அது விளங்குமானால்‌, அப்போது 
ஆத்மாவின்‌ குணங்களான, எண்‌; அளவு முதலியனவும்‌ விளங்க 
வேண்டும்‌. அவை விளங்குவகில்‌ ௯. எனவே  தார்க்கிகரின்‌. மதம்‌ 
கவருன து; 
55 
“ஜ்ஞானமும்‌ ஸாகமும்‌ ஆத்மாவின்‌ குணங்கள்‌ என்று சொல்‌ 
வதே பொருத்தமற்றது” என்பது விளக்கப்படுகிறது. முன்பு ஜீஞா 
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னத்திற்கும்‌ ஸாகத்திற்கும்‌ விளக்கப்படுதல்‌ விளங்குதல்‌ ஆகிய 
இயல்பு இல்லை என்று நிரூபிக்கப்பட்டது. 


ஏபி: எவ்‌ எணண விகார: | 
8௭ எனு ஏணி ஏர: ப 

பொருள்‌ :-- ஸுகம்‌ முதலிய குணங்கள்‌ ஆத்மாவின்‌ தர்மங்‌ 
களாகா. ஏனெனில்‌, ஆத்மா விகாரவடிவமில்லாதது. நித்யமானது. 
அதநித்யமான ஸுகம்‌ முதலியவை நித்யமான ஆத்மாவினிடம்‌ இருப்‌ 
பதற்கு இடமில்லை. மேலும்‌ குணம்‌ என்பது அதை உடைய பொரு 
ளினும்‌ வேறுபட்டது. ஆகையால்‌ ஒரு குணம்‌ ஏற்பட்டால்‌ அது 
ஏன்‌ மற்றொரு ஆத்மாவின்‌ குணமாகாது ? அல்லது ஏன்‌ அக்குணம்‌ 
அதனினும்‌ வேறுபட்ட மனத்தின்‌ தர்மமாகாது ? 

விளக்கம்‌ :-- தார்க்கிகர்கள்‌ ஆத்மா பலவென்றும்‌, எல்லா 
ஆத்மாக்களும்‌ எங்குமுள்ளன வென்றும்‌ கூறுகிறார்கள்‌. அப்படியானால்‌ 
ஆத்ம மனங்களின்‌ ஒரு ஸம்யோகத்தால்‌ ஏற்படும்‌ ஸுகம்‌ வேறு 
ஆத்மாவுக்கும்‌ உண்டாகவேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ எல்லா ஆத்மாக்‌ 
களும்‌ எங்குமுள்ளன. எல்லாக்‌ குணங்களும்‌ எல்லா ஆத்மாக்களின்‌ 
முன்னிலையில்‌ உண்டாவதால்‌, இந்தக்‌ குணம்‌ இந்த ஆத்மாவின்‌ 
தர்மம்‌ என்று வரையறுக்கமுடியாமல்‌ போகும்‌. ஸுகம்‌ முதலியவை 
உண்டாகும்‌ இடத்திலேயே மனமும்‌ இருக்கிறது. ஆகையால்‌ 
ஸுகத்தை மனத்தின்‌ தர்மம்‌ என்று ஏன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடாது ? 
மனம்‌ மாறும்‌ இயல்பை உடையது; செயலுடன்‌ கூடியது. ஆகை 
யால்‌ அதனுடைய தர்மங்கள்‌ தாம்‌ குணங்கள்‌; என்று கூறுவதே 
ஏற்றது. அவை ஆத்ம தர்மங்களாகா. 

56 

வைசேஷிகர்கள்‌ பொருளை ஜ்ஞானம்‌ விளக்குகிறது. பொருளை 
விஷயமாகக்‌ கொண்ட அந்த ஜ்ஞானத்தை மற்றொரு ஜ்ஞானம்‌ 
விளக்குகிறது என்று கூறுகின்றனர்‌. அது பொருந்தாது என்று 
கூறப்படுகிறது. 


வ பயங்க மட ட்ட ப்ப இட்ட 
ஏனாம்‌ விள எனக ௭௭4 ப 


பொருள்‌ :--- ஒரு ஜ்ஞானம்‌ வேறோரு ஜ்ஞானத்தால்‌ அறியப்‌ 
படுமேயானால்‌,அ நவஸ்தை என்ற குற்றம்‌ ஏற்படும்‌. இக்குற்றத்தைப்‌ 
போக்க ஒரே காலத்தில்‌ இரண்டு ஜ்ஞானங்களுமுண்டாகின்‌ றன 
என்று ஏற்றுக்கொண்டால்‌, ஒரே காலத்தில்‌ ௬வை, ஒளி, ஓசை 
நாற்றம்‌ முதலிய பல ஜ்ஞானங்கள்‌ ஏற்படக்கூடும்‌. இது அனுபவத்‌ 
திற்குப்‌ பொருந்தாது. 
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விளக்கம்‌ :- “ஜ்ஞானம்‌, பொருள்களை விளக்குகிறது, 
பொருள்‌ விளங்குகிறது. அப்போது ஜ்ஞானம்‌, தான்‌ விளங்குகிறதா 
இல்லையா? விளங்கவில்லையானால்‌ தானாகவே பொருள்விளங்குகிறதா? 
அல்லது ஜஐஞானத்தின்‌ துணையால்‌ பொருள்‌ விளங்குகிறதா? எனப்‌ 
பிரித்து அறிதல்‌ இயலாது. ஆகையால்‌ ஜ்ஞானம்‌, தான்‌ வேறொரு 
ஜ்ஞானத்தால்‌ விளக்கம்‌ பெற்ற .பிறகு பொருளை விளக்குகிறது 
என்று ஏற்றுக்கொள்ளவேண்டும்‌. விளங்காத ஜ்ஞானம்‌ பொருளை 
விளக்காது. பொருளை விளக்கும்‌ ஜஞானமானது மற்றொரு ஜ்ஞானத்‌ 
தால்‌ ப்ரகாசத்தை அடைகிறது ?? என்றுவைசேஷிகர்கள்‌ கூறு 
கின்றனர்‌. 

அது தவறு ; ஏனெனில்‌ அநவஸ்தை என்ற குற்றம்‌ ஏற்படும்‌. 
எக்காரணத்தால்‌ முதல்‌ ஜ்ஞானத்தை விளக்க இரண்டாம்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுகிறதோ, அக்காரணத்தாலேயே இரண்டாம்‌ 
ஜ்ஞானத்தை விளக்க மூன்றாம்‌ ஜ்ஞானத்தை ஏற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. பின்பு அதை விளக்க நான்காவதையும்‌, பிறகு அதை 
விளக்க ஐந்தாவதையும்‌ ஏற்கவேண்டும்‌. இவ்வாறு முடிவற்றநிலை 
என்ற அநவஸ்தையாகிய குற்றம்‌ நீக்கமுடியாததாகிவிடும்‌. 

மேலும்‌, முதல்‌ ஜ்ஞானத்தை விளக்கும்‌ இரண்டாம்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
ஒரே ஆத்மமனங்களின்‌ ஸம்யோகத்தால்‌ ஏற்படுகிறதா ? அல்லது 
வேடுர௫ரு சேர்க்கையாலா ? வேடு௫ரு ஆத்மமனச்‌ சேர்க்கையால்‌ 
ஏற்படுகிறது என்றால்‌ அந்தச்‌ சேர்க்கையால்‌ இரண்டாம்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
உண்டாகும்போது, முதல்‌ சேர்க்கையும்‌, அதனால்‌ உண்டான முதல்‌ 
ஜ்ஞானமும்‌ அழிந்துவிடுவதால்‌, இரண்டாவது ஜ்ஞானம்‌ முதல்‌ 
ஜ்ஞானத்தை விளக்கல்‌ முடியாது. 

ஆத்மமனங்களின்‌ ஒரே சேர்க்கையால்‌ ஒரே காலத்தில்‌ 
இரண்டு ஜ்ஞானங்களும்‌ உண்டாகின்றன என்றால்‌, அதே சேர்க்கை 
யால்‌ அதே காலத்தில்‌, சமீபத்திலுள்ள எல்லாவகையான பொருள்‌ 
களின்‌ ஞானங்களும்‌ உண்டாகக்கூடும்‌. ஒரே சமயத்தில்‌, ரூபம்‌, 
ரஸம்‌, நாற்றம்‌, ஓசை முதலியவற்றின்‌ ஜ்ஞானம்‌ அனுபவத்தில்‌ 
ஏற்படுவதில்லை. ஆகையால்‌ ஒரு ஜ்ஞானம்‌, மற்றொரு ஜ்ஞானத்‌ 
தால்‌ விளக்கப்படுகிறது என்பது பொருத்தமற்ற கொள்கை. 
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“சைதன்யம்‌ ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூப லக்ஷணமா? தடஸ்த 
லக்ஷணமா ? ஸ்வரூபலக்ஷணம்‌ என்பது தன்னைவிட்டுப்‌ பிரியாமல்‌ 
இயல்பாகவே இருப்பது. நெருப்புக்கு ஒளி ஸ்வரூபலக்ஷணம்‌. தடஸ்‌ 
தலக்ஷணம்‌ என்பது தன்னைவிட்டுப்‌ பிரிந்துபோகும்‌ லக்ஷணம்‌. இது 
உபாதியால்‌ ஏற்படுவது. புரு உட்கார்ந்திருக்கும்‌ வீடு “ஆசிரியர்‌ 
வீடு” என்பது தடஸ்தலக்ஷணம்‌. வைசேஷிகர்கள்‌ சைதன்யத்தை 
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ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபலக்ஷ£ணீமாக ஏற்பதில்லை. ஏனெனில்‌ ஆத்ம 
மனங்களின்‌ சேர்க்கையால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ சைதன்யமாகிய அறிவு 
உண்டாகிறது என்கின்றனர்‌. ஆகையால்‌ :-சைதன்யமுடையது”* 
என்ற லக்ஷணம்‌ அவர்‌ மதத்தில்‌ தடஸ்த லக்ஷணமாகும்‌. அப்படி 
யானால்‌, வேறு பொருளிடம்‌ காணப்படாததும்‌, ஆத்மாவை விட்டுப்பிரி 
யாததுமாகிய ஒரு ஸ்வரூபலக்ஷ்ண்த்தை ஆத்மாவுக்கு அவர்கள்‌ 
சொல்லியாகவேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ பிறபொருளைக்காட்டிலும்‌ 
ஆத்மா வேறு என்று நிலைநாட்டமுடியும்‌. அந்த 1லக்ஷ்ண ம்‌ 
சைதன்யம்‌” என்பதைத்‌ தவிர வேறு எதைச்‌ சொன்னாலும்‌ 
பொருத்தமற்றதாகிவிடும்‌, ஆகையால்‌ வேறு பொருள்களிடம்‌ 
காணப்படாத தனிச்சிறப்புடன்‌ கூடிய குணத்துடன்‌ உள்ள ஆத்‌ 
மாவை ஏற்றுக்கொள்ளவேண்டுமானால்‌, அதை சைதன்ய ஸ்வரூப 
மாய்‌ ஏற்றால்தான்‌ பொருத்தமேற்படும்‌. அவர்கள்‌ அங்ஙனம்‌ ஏற்‌ 
காமல்‌ ஜடமாகக்‌ கூறுவதால்‌ விகாரமுள்ள அந்த ஆத்மா அநித்யமா 
கும்‌. அந்த ஆத்மாவிற்கு பந்தமும்‌ மோக்ஷமும்‌ சொல்லல்முடியாது”” 
என்பதை மனத்தில்‌ கொண்டு பகவத்பாதர்‌ கூறுகிறார்‌. 


ஏஷ எ என்‌ ர்‌ | 
வானோ எனி எ எ அடு 


பொருள்‌ :--- ஆத்மா நிலைமாறுதல்‌ அற்றதாக இருப்பதால்‌, 
அந்த ஆத்மாவினிடம்‌ பந்தம்‌ என்ற சிறப்பியல்பு இல்லை. மாருத 
திலையுடனிருப்பதாலேயே, அதற்கு பந்தம்விலகுதலாகிய மோக்ஷம்‌ 
என்ற சிறப்பியல்பும்‌ இல்லை. ஆத்மா யாதொன்றுடனும்‌ சேராம 
லிருப்பதால்‌ அதனிடம்‌ செயற்கையாலும்‌ பந்தம்‌ முதலிய மாசுகள்‌ 
ஏற்படா. இந்தப்‌ புருஷன்‌ அஸங்கனல்லவா?”?” என்று வேதம்‌ 
கூறுகிறது. 


விளக்கம்‌ :-- ஆத்மா அழிவற்ற சைதன்யவடிவாக விளங்கு 
கிறது. அது அஸங்கமாகவும்‌ இருக்கிறது. ஆகையால்‌, தன்னாலோ, 
பிறபொருளாலோ அதற்கு பந்தமும்‌ மோக்ஷமும்‌ ஏற்படா. ஆத்மா 
விகாரமற்று ஒன்றாக இருப்பதால்‌, அதனிடம்‌ பந்தமும்‌ மோக்ஷமும்‌ 
கல்பிதமாக விளங்குகின்றன. ஒரே ஆத்மா அறியாமை நிலையில்‌ 
பந்தமுள்ளது போன்றும்‌ அறிந்தநிலையில்‌ மோக்ஷமடைந்தது போன்‌ 
றும்‌ மக்களால்‌ பேசப்படுகின்றது. வைசேஷிகர்களின்‌ கொள்கைப்‌ 
படி ஆத்மா விகாரமுள்ளதாகிறது. விகாரமுள்ள பொருள்‌ அழிவை 
அடைவது உறுதி, எனவே பந்தம்‌, மோக்ஷம்‌ இவற்றை அடையக்‌ 
கூடிய ஒரே ஆத்மா ஸித்திப்பது, அவர்களின்‌ கொள்கையில்‌ முடியா 
மற்‌ போகும்‌. 
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* ஆத்மாவுக்கு உண்மையாக பந்தம்‌ இல்லை?” என்பது 

விளக்கப்படுகிறது, 
எனிகளிை எரா 88 எ$ப 

பொருள்‌ :-- ஆத்மா மனம்‌ வாக்கு முதலியவற்றிற்கு எட்டாத 
நுட்பப்பொருளாயுள்‌ ளது; - இரண்டற்றதாயுள்ளது; எந்தப்பொதியறி 
வுக்கும்‌. தையமா கத்து: ஆகையால்‌ அதற்கு உண்மையான பந்த 
மில்லை. “ஆத்மா உலகத்துன்பங்களுடன்‌ தொடர்பற்றது”” என்று 
வேதம்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ பந்தம்‌ தோன்று 
வது அறியாமையின்‌ பயனேயாகும்‌, 
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ஈஏ ஏ ஏ வினி சொற ளா கள்ள | 
ஏகா ஏ ஏளன ஈசர்‌ | 
சஷி சிஏ எனா: உ எனின்‌ எனன ப 
பொருள்‌ :--ஆத்மா இவ்வாறு மாசற்றதாயின்‌, எவ்விதத்‌ 
திலும்‌ அதற்கு பந்தம்‌ இல்லை. பந்தமின்மையால்‌ மோக்ஷமுமில்லை. 
அப்படியானால்‌ மோக்ஷத்திற்குத்‌ துணைபுரியும்‌ வேதாந்த சாஸ்த்ரம்‌ 
பயன ற்றுப்போகும்‌ என்ற ஆகேக்ஷேபம்‌ வருமானால்‌ ; 
அது தவறு. புத்தியின்‌ மயக்கமே பந்தம்‌ எனப்படும்‌. அந்த 
மயக்கத்தின்‌ அழிவே மோக்ஷம்‌ எனப்படும்‌. இவ்வாறு பந்தம்‌, மயக்‌ 
கத்தால்‌ புத்தியினிடம்‌ ஏற்பட்டது என்று முன்பு கூறப்பட்டிருக்கிறது. 
ஆகையால்‌ பந்த மயக்கத்தை நீக்க வேதாந்தம்‌ முதலியவை பயன்படு 
கின்றன. அவை வீணல்ல. 
விளக்கம்‌ :--கீழே 17ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ மயக்கமே ஸம்ஸார 
கல்பனைக்கு மூலம்‌ என்றும்‌, அது மெய்யறிவால்‌ விலகிவிடும்‌ என்றும்‌, 
கூறப்பட்டுள்ளது. அதனால்‌ உண்மையில்‌ ஆத்மாவிற்கு பந்தமும்‌ 
மோக்ஷமுமில்லை. வேதாந்தங்களின்‌ பயன்‌ அறியாமையை நீக்கு 
வதேயன் றி, எங்கும்‌ நிறைந்த அறிவை உண்டாக்குவதன்று. எனவே 
அவை வீணாகா,. 
60 
எனி எலு விராானன்‌ என்‌ । 
ஏ18: வண ஏர்‌ வம்‌ எாரிரேர€ எிளாா | 
பொருள்‌ :--அறிவு வடிவான ஆத்ம ஒளியால்‌, ப்ரகாசம்‌ 
பெற்ற புத்தியானது, தன்னிடத்தில்‌ அதிவு இருப்பதாய்‌ எண்ணு. 
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கிறது. நானே அறிபவன்‌ என்றும்‌, என்னைத்‌ தவிர அறிபவன்‌ 
வேறு. ஒருவனுமில்லை என்றும்‌, அது எண்ணுகிறது. இவ்விதமான 
மயக்கம்‌ புத்தியினிடம்‌ இருக்கிறது. இந்த மயக்கத்தால்‌ :- நான்‌ பத்‌ 
தன்‌: நான்‌ ஸம்ஸாரீ:” என்ற தோற்றம்‌ ஆத்மாவில்‌ ஏற்படுகிறது. 
விளக்கம்‌ :--ஆத்மா உண்மையில்‌ பத்தமற்றது. அதற்கு 
பந்தமென்பது புத்தி தர்மத்தின்‌ அத்யாஸத்தாலேயே ஏற்படுகிறது. 
61. ்‌ 
புத்தியின்‌ தர்மமே அறிவு என்று ஒப்புக்கொள்ளலாமே | 
எனின்‌, 
5 ட ன கடட டட 
ஏர [80 எனி | 
எனச்‌ ந னன 84 ॥ 
பொருள்‌ :--அறிவு என்பது எப்போதும்‌ ஆத்மாவின்‌ இயல்பு. 
ஆத்மாவை விட்டு அறிவு விலகுவதில்லை. புத்தியினிடம்‌ அறிவு 
இருக்கிறது என்பது, உ.பசாரமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. புத்தி 
அறிவையுடையது என்பது மயக்கத்தால்‌ ஏற்படுவது. இந்த 
மயக்கம்‌ அநாதியாய்‌ இருப்பதாகும்‌. இந்தமயக்கத்தினாலேயே ஸம்‌ 
ஸாரம்‌ ஏற்படுகிறது. 
விளக்கம்‌:-- அறிவு புத்தியின்‌ இயல்பன்று. ஆத்மாவின்‌ இயல்‌ 
பேயாகும்‌. இவ்வாறு இருப்பதனாலேயே உறக்கத்தில்‌ புத்தியில்லா 
விடினும்‌ அறிவு உள்ளது. புத்தி என்பது தோன்றி மறையும்‌ இயல்பு 
கொண்டது. அது நனவிலும்‌ கனவிலும்‌ இருக்கிறது; உறக்கத்தில்‌ 
இல்லை. அறிவை இயல்பாகக்‌ கொண்ட ஆத்மாவோ உறக்கத்திலும்‌ 
இருக்கிறது ஆகையால்‌ அறிவு புத்தியின்‌ தர்மமன்று, புத்தியை 
ஆத்மாவாக மயக்கமுற்று எண்ணுகிறோம்‌. ஆகையால்‌ புத்தி, 
அறிவை இயல்பாக உடையது.” என்று கூறுகிறோம்‌. இதுமயக்க ந 
தின்‌ விளைவேயாகும்‌. இந்த மயக்க அறிவே ஸம்ஸாரத்திற்குக்‌ கார 
ணம்‌. ஆகையால்‌ மெய்யுணர்வால்‌ மயக்கம்நீங்கும்‌. உடனே அதன்‌ 
விளைவான ஸம்ஸாரமும்‌ நீங்கும்‌. நான்‌ கர்த்தா; நான்‌ போக்தா 
என்‌ ஐ அவிவேகமே ஸம்ஸாரம்‌. அது அவிவேகத்தினும்‌ வேறன்று. 
எனவே உண்மையாக ஸம்ஸாரம்‌ என்பது இல்லை. 
62 
பிஏ 84 காஏ வள ப்பம்‌ | 
சார்‌ னான: வின்‌ எஸ ட 


பொருள்‌:--அவிவேகத்தின்‌ அழிவே மோக்ஷூமாகும்‌. விவே 
கத்தா லேயே அவிவேகம்‌ அழியும்‌. இத தற்குமாறாக ஒன்றை விடுவதோ, 


9. உபதேச ஸாஹஸ்‌ ரீ 


அல்லது எடுத்துக்‌ கொள்வதோ மோக்ஷமென்று கூறுவது பொருத்த 
மற்றது. எவர்களின்‌ மதத்தில்‌ வேறொன்றை அடைவதுதாண்‌ 
மோக்ஷம்‌ என்று கூறப்படுகிறதோ, அவர்களின்‌ மதத்தில்‌ மோக்ஷம்‌ 
அழிவுடன்‌ கூடியதென்று ஏற்க வேண்டிவரும்‌. 

விளக்கம்‌:-.- ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மமாகிய வேறுபொருளுடன்‌ ஐக்கிய 
மடைவதே மோக்ஷம்‌ என்று சிலர்‌ கூறுவர்‌. இவர்கள்‌ ஜீவனை வேரு 
கவும்‌ ப்ரஹ்மத்தை வேருகவும்‌ கூறுவர்‌. ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மமாக ஆவது 
என்பது பொருத்தமற்றது. ஒருபொருள்‌ மற்றொரு பொருளாக 
ஆகாது. வைகுண்டம்‌ முதலிய இடங்களை அடைவதும்‌ மோக்ஷமன்று. 
ஏனெனில்‌, அடைவது என்பது விடுவதை முடிவாகக்கொண்டிருக்கும்‌. 
சேர்க்கை இருந்தால்‌ பிரிவும்‌ இருக்கும்‌. இது உறுதி; ஆகையால்‌ இத்‌ 
தகைய மோக்ஷம்‌ அழிவுள்ளது; என்று கூறல்‌ தேரரும்‌. மோக்ஷம்‌ 
என்பது அழியாதநிலையாக உள்ளது. தான்‌ தானாக இருக்கும்‌ நிலையே 
அழிவற்ற மோக்ஷமாகும்‌. அவிவேகம்‌ அழிந்தால்‌, ஏற்கனவே 
இருக்கும்‌ அந்த ஸ்வரூபநிலை தானாகவே விளங்கும்‌. 

68 


ஏவா எட்கா ஏர | 
கபி ஷ்‌ ௭ எ னாள்‌ ஏசா ப 


பொருள்‌:-- ஆத்மா விகாரமற்றது; அது வேறு நிலையை 
அடைவது மோக்ஷம்‌ என்பது பொருந்தாது. ஆத்மாவுக்கு விகாரம்‌ 
உண்டு என்று எற்றுக்கொண்டால்‌, அது அவயவங்களுடன்‌ கூடியது 
ஆகும்‌. அவ்வாருனால்‌ குடம்‌ முதலியவை போல அதுவும்‌ அழிவுறும்‌. 

விளக்கம்‌:--* ஜீவன்‌ தனது மாசுபொருந்திய நிலையினைவிட்டு, 
மாசற்ற ப்ரஹ்ம நிலையை அடைகிறான்‌.” இதுவே மோக்ஷம்‌ என்று 
சிலர்‌ கூறுவர்‌. இதுவும்‌ பொருந்துவதன்று. விகாரமாகிய மாறுதலை 
அடையும்‌ பொருளுக்கே வேறு வேறு நிலைகளுண்டு. உடல்‌ மாறு 
கிறது. அதற்கு இளமை, வாலிபம்‌ முதலிய வேறு நிலைகள்‌ உண்டு. 
ஆத்மாவோ என்றும்‌ மாறுதலற்றது. அதற்கு வேறு நிலை என்பது 
ஏற்படாது. அதற்கு வேறு நிலையைக்‌ கூறுவதன்‌ பொருட்டு, ஆத்‌ 
மாவை மாறும்பொருள்‌ என்று ஏற்றுக்கொண்டால்‌, மாறுதல்‌ என்பது 
அவயவமுள்ள பொருளுக்கே உண்டு; ஆகையால்‌ ஆத்மாவையும்‌ 
அவயவமுள்ளது என ஒப்பதநேரும்‌. அவ்வாறு நேர்ந்தால்‌ குடம்போல 
அதுவும்‌ அழியும்‌ என்று கூறவேண்டிவரும்‌. ஆகையால்‌ இங்ஙனம்‌ 
கூறுவது பொருத்தமற்றது. * அவிவேகமாகிய மயக்கத்தின்‌ நீக்கமே 
மோக்ஷம்‌'?' என்ற முடிவே ஏற்றமுடிவாகும்‌. வேதங்களும்‌, உப 
தேசங்களும்‌, அவிவேகத்தைப்‌ போக்கப்பயன்படுகின்‌ றன. 
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64 
“மற்ற வாதிகள்‌ கூறும்‌, பந்தமும்மோக்ஷமும்‌, வேதம்‌, 
ஸ்ம்ருதி, யுக்தி முதலிய ப்ரமாணங்களுக்கு ஏற்றவையல்ல. எனவே 
அவற்றில்‌ கவனம்‌ செலுத்தல்‌ வேண்டா”! என்று பகவத்பாதர்‌ 
கூறுகிறார்‌. 
எண சானி எா8 என்னாள்‌? | 
ஏர. ளிஎார்‌ கிள்ள. ॥ 
பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌ வேதாந்தக்‌ கொள்கையினும்‌ வேறு 
பட்டுள்ள பந்த மோக்ஷ கல்பனைகள்‌ மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்டவைகளே 
யாகும்‌. இவ்வாறு கல்பனை செய்து கூறும்‌ ஸாங்க்யர்‌, காணாதர்‌, 
பெளத்தர்‌ முதலியவர்களின்‌ கொள்கைகள்‌,வேதம்‌, யுக்தி இவற்றைக்‌ 
கொண்டு ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, தவறானவை என விளங்கும்‌. ஆகை 
யால்‌ இவற்றில்‌ கவனம்‌ செலுத்துவது நல்லதன்று. 
65 
6 
ஏடு என்னா: கர | 
ஏஏ ஏரி எக்‌ ரொடளர்‌ என: ॥ 
பொருள்‌ ;--- மேலும்‌, இவர்களின்‌ கொள்கைகள்‌, வேதம்‌, 
யுக்தி ஆகிய ப்ரமாணங்களற்றவை 9) அந்தப்ரமாணங்களுக்கு விரோத 
மானவை. அந்தக்‌ கொள்கைகளில்‌ நூற்றுக்‌ கணக்காகவும்‌, ஆயிரக்‌ 
கணக்காகவும்‌ தவறுகள்‌ இருப்பதைக்‌ காட்டி விளக்கல்‌ முடியும்‌. 
ஆகையால்‌ அவற்றைப்‌ போற்றுதல்‌ வேண்டா. 
06 
சர்டிணிாஏ ஏனடி எம ஒனர: | 
ஏளன எனா ணினரிர்‌ கரு எ ஏட ப 


பொருள்‌ :--மேலும்‌, “வேதாந்தக்‌ கொள்கையினும்‌ வேறு 
பட்டவையும்‌, வேதத்திற்கு முரணாக உள்ளவையும்‌ ஆகிய நூல்கள்‌, 
பயனற்றவை; அறியாமையைத்‌ தருபவை. '” என்று வேறு நூல்களை 
நம்‌ வேதம்‌ நிந்தனை செய்திருப்பதால்‌, நல்ல அறிவுடையவன்‌, பிற 
நூற்கொள்கைகளை நீக்கிவிட்டு, வேதாந்த உண்மையில்‌ உறுதியான 
எண்ண த்தைக்‌ கொள்ளுதல்‌ வேண்டும்‌. 
67 
ச்ட்‌ ஸி 2. 
எனி சாகர இளா எ9௭௭டுர்‌ | 


விர ஏடு ன மிரள 41 | 
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பொருள்‌ :--கோணலான எல்லா வழிகளையும்‌ விட்டுவிட்டு, 
ஊக்கம்‌ ஈடுபாடு இவற்றை முதன்மையாகக்‌ கொண்டு, வ்யாஸபகவா 
னின்‌ கருத்தாகிய வேதாந்தம்‌ உரைக்கும்‌ உண்மைப்‌ பொருளில்‌ 
புத்தியை வைக்கவேண்டும்‌. 


68 
(8 ஈர ஈஏரரக வர 
பயப்பட ப்பது பத) 
ஊக: ர: 8: 
ஏன எ ஈரா பு 


பொருள்‌ :--இவ்வாறு யுக்திகளால்‌, பேதவாது கல்பனைகளும்‌, 
சூன்யவாதங்களும்‌ மறுக்கப்பட்டன. மோக்ஷமடைய விரும்புவோர்‌ 
“* பிறரின்‌ வாதங்களிலும்‌ உண்மையிருக்குமோ ?” என்ற ஐயமற்றவர்‌ 
களாய்‌, மெய்யறிவு பெறும்‌ வழியிலேயே உறுதியுடன்‌ செல்வார்‌ 
களாக, 


69 
குட்ட ப 
ஊளர்ஏல்‌ எாணரிஏ 1௭௭௧ 
களனி நிரிராகர்‌ | 
ஏர ஏக ௭6 இன்றடர 
எனி எவ்‌ எனி ப 
பொருள்‌ :--மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌, தனக்குத்தானாய்‌ 
விளங்குவதும்‌, மாசுகளே இல்லாததும்‌, இரண்டற்றதும்‌, எல்லாக்‌ 
கல்பனைகளுக்கும்‌ அப்பாலுள்ளதுமாகிய ஆத்ம அறிவையடைந்து, 
அதில்‌ உறுதியான நிலையைக்‌ கொள்வானாகில்‌, அவன்‌ அறியாமை 


யையும்‌, அதன்‌ விளைவுகளையும்‌ விலக்கி, அழியாத இன்பத்தை 
அடைவான்‌. 


170 
ப தட்ப்த ப்இப்படு 
டப்ப பப்ப 
எனின கர்‌ ஏண்‌ எள 
௭ ஏஷ எணர88 கர | 


பொருள்‌ ;--இந்த ஆத்ம ஜ்ஞானம்‌ மிகவும்‌ ரஹஸ்யமானது; 
உபதேசத்தாலேயே அடையத்தக்கது ; எல்லாவற்றினும்‌ உயர்ந்தது; 
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மேலான நிலையை அளிப்பது. ஆசை முதலிய குற்றங்கள்‌ அற்றவர்‌ 
களாலும்‌, கல்விச்‌ செருக்கற்றவர்களாலும்‌ இந்த உண்மை நன்கு 
ஆராயப்படவேண்டும்‌. ஆராய்ந்தறிந்த அவர்கள்‌ நேரிய இந்த 
துத்வத்தில்‌ தங்கள்‌ புத்தியை நிலையாக வைத்தல்வேண்டும்‌. எவன்‌ 
ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தனக்கு வேறானதாகக்‌ கருதி, அதனிடம்‌ புத்தியை 
வைக்கிறரானோ, அவன்‌ உண்மையை அறிந்தவனாகான்‌. , 
ரதி! 
ட வ்‌ ன உது ஷ்‌ 
அடவ 046 (404146 
மட பப ப்ட்‌ 
88 [1081 ரர்‌ 188 ஏரள்‌ 
ப ல ஒண்று பலக்‌ 
ஏரக8ஏ ஊரு 898 ஒரி | 
பொருள்‌ ;--மிகமிகத்‌ தூயதான இந்தப்‌ பரம்பொருளை 
அறிந்து, மனிதன்‌ தன்‌ அறியாமையால்‌, கடந்துபோன ஜன்மங்‌ 
களில்‌ செய்த பாபங்களிலிருந்து, இங்கேயே விடுதலையடைகிறுன்‌ . 
ஆகாசம்‌ எவ்வாறு யாதொன்றுடனும்‌ தொடர்பைஅடைவதில்லையோ, 
அவ்வாறே அவனும்‌ எல்லாவகையான கர்மங்களுடனும்‌ தொடர்பை 
யடையமாட்டான்‌. 


அவக 


12 
இந்த உண்மையை யாருக்கு உபதேசிக்க வேண்டும்‌ ? 
என்றால்‌, 
எனன*ளாச ணா ஏ 
எவர ஏகா | 
ஜூ ட 
பிய பப்ப ப பயக ட டப 
8௭8௭4. எ௭ர்‌ ஜரஏர்‌ ப 
பொருள்‌ :-- மனவடக்கமுள்ளவனும்‌, ஐம்பொறிகளையும்‌ 
அடக்கியவனும்‌, எல்லாவகையான குற்றங்களையும்‌ நீக்கியவனும்‌, 
நூல்களில்‌ கூறியபடி தன்‌ கடமைகளைச்‌ செய்பவனும்‌, கல்வி, பணிவு 
முதலிய நல்ல பண்புகள்‌ கொண்டவனும்‌, இடைவிடாமல்‌ குருவை 
அனுஸரிப்பவனும்‌, ஆகிய மோக்ஷத்தை விரும்பும்‌ மாணவனுக்கு 
இந்த மெய்யுணர்வை குரு உபதேசிக்கவேண்டும்‌. 
12 
குருவினிடம்‌ உபதேசம்‌ பெற்ற நல்ல மாணவன்‌ எப்பயணை 
அடைவானெனில்‌, 


240 உபதேச ஸர்ஹ்ஸ்ரீ 


ராண 8% எ ஏரி 
104 ஏஏ ராரளின எ 
86 18 ௭௭8 [89௫ 
எசா குஷி ஏஏ ௭9௭ ॥ 
பொருள்‌ :-- ஒருவனுக்குப்‌ பிறருடைய உடலில்‌ நான்‌ 
என்றும்‌ எனது என்றும்‌ அபிமானம்‌ எவ்வாறு ஏற்படுவதில்லையோ, 
அவ்வாறு தன்‌ உடலிலும்‌, உண்மையறிவைப்பெற்ற பயனால்‌, நான்‌ 
எனது என்ற அபிமானங்கள்‌ நீங்கவேண்டும்‌. அத்தகைய அபிமான 
நீக்கம்‌ பெற்ற நல்ல மாணவன்‌, குருவின்‌ அருளால்‌, மிகத்தூய்மை 
வாய்ந்த இந்த மெய்யறிவைப்பெற்று எல்லாவகையான பந்தங்களி 
லிருந்தும்‌ விடுபட்ட வனாகிறான்‌ . 
ழக 
. இந்த உண்மையைத்‌ தகுதியறியாமல்‌ எவருக்கும்‌ உ.பதேசித்‌ 
தல்தகாது. ஏனெனில்‌, 
எஒி6 களி (ஏனிக8 க 
எனகன 8018 னள: | 
௭ சேவு எரி க[ஏ4்‌ 
ஊகரகார்‌ வின ஏண்ட 
பொருள்‌ :-- ஆத்மாவின்‌ உண்மையறிதலாகிய லாபத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌, இவ்வுலகில்‌ வேறு சிறந்த லாபம்‌ இல்லை. இந்த 
லாபத்தை வேதாந்த வாக்யங்களைத்‌ தவிர வேறு நூல்களால்‌ அடை. 
தல்‌ முடியாது. இந்த லாபம்‌ இந்த்ரனுடைய ராஜ்யத்தினும்‌ மிகச்‌ 
சிறந்தது. ஆகையால்‌ முதலில்‌ மாணவனை, *: நல்ல அதிகாரி 


தானா??? என்று, முயன்றுஆராயாமல்‌ இந்த ரஹஸ்யமான உண்‌ 
மையை அளித்தல்‌ தகாது. 


818 ஏக்‌ ஏரகம்‌ | ₹6 | 
பூதங்களின்‌ விகாரமே ஆத்மா?” என்று கூறும்‌ பல வாதிகளின்‌ 
கொள்கைகளைமறுத்துக்‌ கூறும்‌ பகுதியாகிய 
பதினாறாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


கடத்டும0ம 


ஏனோ ப 55 | 
மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதி: 17. 
1 


பிறர்‌ கொள்கைகளை மறுத்துக்‌ கூறியபிறகு 'மெய்யறிவே 
மோக்ஷத்திற்கு ஏற்றதுணை என்று சென்றபகுதியில்‌ பகவத்பாதர்‌ 
விளக்கினார்‌. மேலுமவர்‌ தமது சாஸ்த்ர விளக்க முறையின்‌ மூல 
மாகவும்‌ *மெய்யறிவே மோக்ஷத்திற்குத்துணை '*? என்பதை விவ 
ரித்துக்‌ கூறுவதற்காக இப்பகுதியைத்‌ தொடங்க விரும்பி, இறை 
வருக்கு வணக்கம்‌ செலுத்துகிறார்‌. இந்த இறைவணக்கப்‌ பகுதியில்‌ 
இனிக்‌ கூறப்படவிருக்கும்‌ பொருளைத்‌ தொகுத்து உரைத்துவிடுகிறார்‌. 


பப்ப பந பப்பட்‌ இப்பதி 
ஏஏ: எக ஏஜ: எனி என்‌ எர ப 


பொருள்‌ :--ஆத்மாவை அறியவேண்டும்‌. இதந்த ஆத்மா, 
அறியப்படும்‌ பொருள்கள்‌ எல்லாவற்றினும்‌ வேறுபட்டது. உண்‌ 
மையில்‌ ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேரறுன ஒரு பொருள்‌ இல்லை. 
ஆத்மா எல்லாவற்றையும்‌ ஒளிபெறச்‌ செய்வதால்‌, ஸர்வஜ்ஞம்‌ 
என்று கூறப்படுகிறது. எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ சிறப்பாக அறிவ 
தால்‌ ஸர்வத்ருக்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. இது தூய்மையானது. 
இந்த அறியத்தக்க ஆத்மாவிற்கு நமஸ்காரம்‌, 

விளக்கம்‌ :--இங்குள்ள சொற்கள்‌ மேலெழுந்தவாறு நோக்கு 
பவருக்கு மாறுபாடு கொண்டிருப்பவை போலத்‌ தோன்றும்‌. உண்‌ 
மையாக ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபலக்ஷ்ண்த்தை ஆராயும்போது, இச்‌ 
சொற்களில்‌ உள்ள மாறுபாடற்ற பொருள்‌ விளங்கும்‌. ஆத்மாவைக்‌ 
குடத்தை அறிவதுபோல அறிதல்‌ முடியாது. ஜாதி, குணம்‌ முதலி 
யவை குடத்திற்குண்டு. ஆத்மாவுக்கு இல்லை, *நான்‌ தன்டுனாளி 
யுள்ளவன்‌. வேறு எந்த ப்ரமாணங்களாலும்‌ அறிய முடியாதவன்‌”? 
என்று ஆத்மாவை அறிதல்‌ வேண்டும்‌. ஆத்மசைதன்யத்தில்‌ பிற 
பொருள்கள்‌ யாவும்‌ கற்பிக்கப்பட்டு விளங்குகின்றன. ஆகையால்‌ 
அவை உண்மையாக இல்லை. எனவே ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேருன உண்மைப்பொருள்‌ யாதுமில்லை என உணர்தல்‌ வேண்டும்‌. 
கல்பிதமான பொருள்கள்‌ உண்மையின்றித்‌ தோன்றுகின்றன, 
அவற்றிற்கு விளக்கம்‌ ஆத்மசைதன்ய ஒளியாலேயே ஏற்படுகிறது. 
ஆத்மா, தான்‌, சைதன்யவடிவாய்‌ இருந்துகொண்டு பொதுவாக, 
குன்னிடம்‌ கல்பிதமான எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ விளக்குவதால்‌ 
அதனை ஸர்வஜ்ஞன்‌ என்று கூறுகிறோம்‌. எல்லாவற்றையும்‌ விளக்கு 

௭1 


9.49 உபதேச ஸாஹஸஷ்ரீ 


மியல்பினன்‌ என்பது இச்சொல்லின்‌ பொருள்‌. எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களும்‌ ஆத்மசைகன்ய ஒளியில்‌ விளங்குகின்றன”” என்பது கருத்து. 
மனம்‌ ஆத்ம சைதன்யத்துடன்‌ விரவியிருந்து, பொறிகளின்‌ மூலம்‌ 
“இது வீடு, இது ஒலி, இது நாற்றம்‌'” என்று பலவற்றைஅநிகிறது. 
இதையே விசேஷ அறிவு என்கிறோம்‌. 

இந்த விசேஷ அறிவும்‌, ஆத்மசைதன்யத்தின்‌ ஒளியே 
யாகும்‌. சைதன்யத்தின்‌ ஒளியற்ற மனமும்‌ பொறிகளும்‌ விசேஷ 
அறிவை உண்டாக்குவதற்குக்‌ காரணமாக இரா. ஏனெனில்‌ அவை 
ஜடங்கள்‌. ஆத்மாவே மனம்‌ பொறி முதலியவற்றின்‌ உபாதிகளால்‌ 
விசேஷ அறிவு தோன்றக்‌ காரணமாயிருப்பகால்‌ அதை ஸர்வத்ருக்‌ 
என்கிறோம்‌. எல்லாவற்றையும்‌ பார்ப்பவன்‌ என்பது அத்தொடரின்‌ 
பொருள்‌. ஆத்மா, அழிவுள்ளதும்‌, ஜடமானதும்‌, துன்‌ பமானதும்‌ 
ஆகிய உலகத்துடன்‌ தொடர்பின்றி என்றும்‌ தூய்மை வாய்ந்தவண்‌. 
அவன்‌ ஸத்ய ஜ்ஞான அநந்த ஆநந்த வடிவினன்‌, இங்கு நமஸ்‌ 
காரம்‌ என்ற சொல்லுக்கு, ஜீவ ப்ரஹ்மங்களின்‌ வேற்றுமையுணர்வு 
நீக்கமே, பொருள்‌ என அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 

2 

தேவதைகளிடம்‌ உள்ள பக்தியைப்போலவே, குருபக்தியும்‌ 
மெய்யுணர்வுக்கு நெருங்கிய துணையாகும்‌; ஆகையால்‌ கீழ்வரும்‌ 
ச்லோகத்தில்‌ பகவத்பாதர்‌ குருவணக்கம்‌ செய்கிறார்‌. 


18-ஏ1ஏ4-எளாரி: விுடிடரகரிரர்‌ | 
என வளர்‌ 3: ஏரிக்‌ எரி கச்‌ ப 


பொருள்‌ :--பதங்களையும்‌, வாக்யங்களையும்‌, பலவகையாண 
ப்ரமாணங்களையும்‌ நன்கறிந்தவர்களும்‌, விளக்கினைப்‌ போன்றவர்‌ 
களும்‌ ஆகிய எந்த குருமார்களால்‌, வேதங்களின்‌ மறைபொருளாகிய 


ப்ரஹ்மம்‌ மனத்திற்பதியும்படி விளக்கமூற விவரிக்கப்பட்டதோ, 
அவர்களை எப்போதும்‌ வணங்குகிறேன்‌. 
ட 


பொதுமுறையில்‌ குருமார்களுக்கு வணக்கம்‌ செலுத்திய பின்பு, 
சிறப்பான முறையில்‌ கும்‌ குருவிற்கு வணக்கம்‌ செய்து, தாம்‌ எண்ணி 
யதைச்‌ சொல்லத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 
ஏணி சார ரர கள) 
ஏரகஏ ஏஏ ஏஏ ௭69 எனி எர்‌ பு 
பொருள்‌ :-- என்னுடைய குருவின்மொழிகளாகிய பகலவனின்‌ 
கதிர்களால்‌, எனது அறியாமையாகிய இருள்‌ யாவும்‌ அழிந்தன. 


மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதி..1.7. 248 


அத்தகைய குருவினை வணங்கி, ப்ரஹ்மவித்யையை உறுதிப்‌ டுத்து 
வகுற்குரிய சிறந்த ந்யாயங்களைக்‌ கூறுவேன்‌. 
க்‌ 


ஏன்‌ ப்ரஹ்மவித்யையை உறுதிப்படுத்த வேண்டுமென்ருல்‌, 


 ட்பிட்மதுப்கு பப கட்த ப ஜட்ப்டதி 
ஏன கொர கானின்‌ ர சாரண ப. 
பொருள்‌ :-ஆதுமலாபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌, மேலான வேறு 
லாபம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. ஏனெனில்‌ வேதமொழிகளும்‌, ஸ்ம்ருதி 
மொழிகளும்‌ மெய்யநிவை உண்டாக்கவே இருக்கின்றன. வேதங்‌ 
களிலும்‌ ஸ்ம்ருதிகளிலும்‌ கூறப்பட்டுள்ள கர்மங்களும்‌, மனத்தூய்மை 
யின்‌ வாயிலாக ஆத்மலாபத்தின்‌ பொருட்டே விதிக்கப்பட்டுள்ளன . 
்‌] 
புதல்வர்‌, பொருள்‌, முதலியவற்றின்‌ லாபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
ஆதுமலாபம்‌ மேலானது என்பதைக்‌ கூறுகிறார்‌. 


சான (8 ளி கார? ஏபி நு 
அரா ர டை எனா எணிவ்ட்ப 
பொருள்‌ :--உலகில்‌, பிள்ளை, செல்வம்‌ முதலியவற்றின்‌ 
லாபத்தை விரும்புகிறோம்‌. அந்தலாபம்‌ இன்பத்தின்‌ பொருட்டாக 
விரும்பப்படுகிறது. இவ்வாறு விரும்பப்படும்‌ அந்தலாபமும்‌ ஆத்ம 
ஸுகத்தின்‌ பொருட்டேயாகும்‌. ஆனால்‌, புதல்வன்‌, செல்வம்‌ 
முதலியவற்றால்‌ துன்பமும்‌ ஏற்படக்கூடும்‌. ஆத்ம ஸாகம்‌ அப்படி 
யன்று. அது அழியாத இன்பவடிவம்‌, ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மத்தை 
அறிந்தவர்கள்‌, “*பிறபொருள்களின்‌ லாபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ஆத்ம 
லாபம்‌ மேலானது” என்று கூறுகின்றனர்‌. 
6 
ஆத்மலாபம்‌ அழியாதது என்பதை விளக்குகிறார்‌. 
ன்‌ ஏஏ ஏ காளன்‌ எ ஏரண | 
ஏணி என அ காள: வினி ர௭: | 


பொருள்‌ :--ஆத்மா எப்போதும்‌ அடையப்பட்டதாகவே 
இருக்கிறது. ஆகையால்‌ அதன்‌ லாபம்‌ அழியாதது; அந்தலாபம்‌ 
வேறு காரணங்களால்‌ ஏற்பட்டதன்று. ஆத்மாவினும்‌ வேருகிய 
பணம்‌ முதலியவைகளின்‌ லாபம்‌ உலகில்‌ ப்ரஸித்தமாய்‌ இருக்கிறது. 
அந்த லாபம்‌ வேறொரு காரணத்தால்‌ ஏற்படுகிறது. வேறுகாரணகத்‌ 


சா உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


தின்‌ துணைகொண்டு அத்தலாபம்‌ ஏற்படுவதால்‌ அது அழியும்‌ இயல்‌ 
புள்ள து. 

விளக்கம்‌ :--பிறவற்றின்‌ துணைகொண்டு ஏற்படுவது அழியும்‌. 
செல்வம்‌, புதல்வர்‌, வீடு முதலியவை பிற பொருள்களின்‌ துணையால்‌ 
நமக்கு ஏற்படுகின்றன. ஆகையால்‌ அவை அழிகின்றன. ஆத்‌ 
மாவோ பிறகாரணங்களால்‌ உண்டாவது அன்று. அது ஏற்கனவே 
இயல்பாக உள்ளபொருள்‌. ஆகையால்‌ அதற்கு 'அழிவில்லை. 


ர்‌ 


“டசல்வம்‌ முதலியவை வேறு காரணங்களால்‌ தோன்று 
கின்றன”? என்று கூறப்பட்டது. அந்த வேறுகாரணங்கள்‌ என்பன 
யாவை என்பது இங்கு விளக்கப்படும்‌. 


ஏரண டினா கா என்‌ ஏரா ௭௭8 | 
ஏனெ ர னிண்‌ கார இர்னா எ கரா | 


பொருள்‌ :--அநாத்மப்‌ பொருள்களைக்‌ காண்பதே அவித்யை 
ஆகும்‌. அதுவே செல்வம்‌ முதலியவற்றின்‌ லாபத்திற்குக்‌ காரணம்‌. 
இந்த அவித்யையின்‌ அழிவே மோக்ஷம்‌ எனப்படும்‌. மெய்யறிவா 
லேயே அவித்யையின்‌ அழிவு ஏற்படும்‌. கர்மாவினாலன்று. மெய்‌ 
யறிவே அவித்யைக்குப்‌ பகை; கர்மாவன்று. 

விளக்கம்‌ :-- சென்ற ச்லோகத்தில்‌ அந்யத்ருஷ்டி என்ற 
தொடர்‌ வந்திருக்கிறது. அதனால்‌ செல்வம்‌ முதலியவற்றின்‌ லாபம்‌ 
தோன்றுகிறது; என்று கூறப்பட்டது. அந்யத்ருஷ்டி என்பது 
அவித்யை. அதாவது ஆத்மாவல்லாத பொருளைக்‌ காண்பது ஆகும்‌. 
இதந்த அவித்யையால்‌ வேறு பொருள்கள்‌ தோன்றும்‌ வரையில்‌ ஆத்‌ 
மாவின்‌ அழியாத இன்ப இயல்பு தோன்றாது. செல்வம்‌, வீடு முதலி 
யவை அவித்யையால்‌ தோன்றுபவைகள்‌. எனவே அவை அழிபவை , 
அவித்யை அழித்தால்‌ ஆத்மாவின்‌ அழிவற்ற ஆரநந்தவடிவம்‌ விளங்‌ 
கும்‌. இந்த அவித்யையின்‌ அழிவே மோக்ஷமாகும்‌. இந்த அழிவும்‌ 
மெய்யறிவாலேயே உண்டாகும்‌. அவித்யை என்பது பொய்யறிவு. 
அதற்கும்‌ மெய்யறிவுக்குமே பகைமையுண்டு. கர்மாவுக்கும்‌, பொய்‌ 
யறிவான அவித்யைக்கும்‌ பகைமை இல்லை. நட்பே உண்டு. ஏனெ 
னில்‌, கர்மங்கள்‌ அவித்யையை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டு தோன்று 
பவை. ஆகையால்‌ கர்மாவினால்‌ அவித்யாநாசம்‌ ஏற்படாது. தத்வஜ்‌ 
ஞானத்தாலேயே அது ஏற்படும்‌. ஆகையால்‌ மோக்ஷமடைய 
விரும்புகிறவன்‌, எல்லாவற்றையும்‌. துறந்து மெய்யறிவைப்‌ பெற 
முயலவேண்டும்‌ என்பது கருத்து. 


மெய்யறநிவை விளக்கும்‌ பகுதி-17. 24 
8 
கர்மாவினால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்படவேண்டாம்‌. ஆயினும்‌ கர்மா 


வினால்‌ அழிவற்ற ஒரு புருஷார்த்தமாகிய பயன்‌ ஏற்படலாம்‌. 
ஆகையால்‌ மெய்யறிவு எதற்கு? என்றால்‌, 
பககம ்‌ 
க்களை: எளோகாகாா; 
ளர்‌ 98 ௭௭௪ எனா னா: |. 
பொருள்‌ :-- அவித்யையால்‌ ஆசை உண்டாகிறது. ஆசையால்‌ 
கர்மா தோன்றுகிறது. அந்தக்‌ கர்மாவின்‌ பயன்‌ அழியும்‌. இயல்பின து, 
மெய்யறிவால்‌ ஏற்படும்‌ மோக்ஷம்‌ அழியாதது. இக்கொள்கைக்கு 
வேதமே சான்றாகும்‌. ஆகையால்‌ மோக்ஷத்தை அடைய, விசாரம்‌ 
செய்து, ஆத்ம ஜ்ஞானத்தைப்‌ பெற வேண்டும்‌ என்று அறிஞர்கள்‌ 
கருதுகின்றனர்‌. 
விளக்கம்‌ :-- கர்மாவினால்‌ ஏற்படுவது அழியாமல்‌ இருக்காது. 
கர்மாவினால்‌ அழியாத புருஷார்த்தமாகிய பயன்‌ ஏற்படும்‌ என்பது 
தவறு. மெய்யறிவே அழியாத பயனைத்தரும்‌ என்பது கருத்து. 
ன்‌ 


“யவேவேதத்தின்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளும்‌ ப்ரமாணமுள்ளவை. அவை 
யாவும்‌ “ஒன்றே ஆத்மா” என்ற கொள்கையை வெளியிடுவதிலேயே 
கருத்துக்‌ கொண்டீவை. கர்மங்களைப்‌ போதிப்பதில்‌ அவற்றிற்கு 
முதன்மையான கருத்து இல்லை.” என்று கருதி உரைக்கிறார்‌. 

எகா 4 ஏக்‌ என்‌ 6 | 
ப்‌ வடக 6 ஞூ 
ஈன்‌ எானனி ஏர்‌ ஏஏ ண ௭: ப 

பொருள்‌ :-- வேதம்‌ முழுவதும்‌ மெய்யறிவு ஒன்றையே 
விளக்குவதில்‌ கருத்துக்‌ கொண்டது. ஆகையால்‌ சான்றோர்கள்‌ 
வேதம்‌ முழுவதையும்‌ “ஒரே வாக்யம்‌'” என்று அறிந்து கூறுகின்‌ 
றனர்‌. ஆதலால்‌, வேதத்திலுள்ள துணை வாக்யங்கள்‌ மஹா வாக்யங்‌ 
கள்‌ முதலியவற்றின்‌ பொருளை நன்கறிந்து, “ஆத்மா இரண்டற்றது. 
அது ஒன்றாகவே உள்ளது.'” என்பதை அறிதல்‌ வேண்டும்‌ 

விளக்கம்‌ :-- வேதத்தில்‌ காணப்படும்‌ “ஸத்யம்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
அநந்தம்‌ ப்ரஹ்ம'' என்பவை போன்ற வாக்யங்கள்‌ அவாந்தர 
வாக்யம்‌ எனப்படும்‌. இவைகளே துணை வாக்யங்கள்‌. அஹம்‌ 
ப்ரஹ்மாஸ்மி'”' போன்றவை மஹாவாக்யங்கள்‌ எனப்படும்‌. இவ்‌ 
வாக்யங்களின்‌ துணையால்‌ ஆத்மா ஒன்றே என அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. இந்த அறிவே சமாக்ஷத்திற்குக்‌ துணைபுரிவதா 
கும்‌. கர்மகாண்டப்‌ பகுதிகள்‌ மெய்‌ யறிவு பெறுவ குற்கு வேண்டிய 


ம்‌ உபசேதச ஸரஹஸ்ா 


மனத்தூய்மையை உண்டாக்கும்‌ கர்மங்களை விதிக்கின்றன. எனவே 
அவை பரம்பரையாக அழியாத பேரின்பத்திற்குக்‌ காரணமாகின்றன. 
ஆகையால்‌ வேதம்‌ முழுவதும்‌ ஒரே கருத்தை முடிவாகக்‌ கொண் 
டுள்ளதால்‌ ஏக வாக்யமாகும்‌ என்று அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 

10 


ஆத்மாவும்‌ ப்ூஹ்மமும்‌ ஒன்றே என்ற கொள்கை பொருத்த 
மற்றது. அவை ஒேறு பேறு மொழிகளால்‌ : கூறப்படுகின்றன. 
ஆத்மா என்ற சொல்லும்‌ ப்ரண்ம என்ற சொல்லும்‌ ஒருபொருளைத்‌ 
தரும்‌ பலமொழிகளல்ல”? எனின்‌... 
ட ௫ ம்‌ கஜ வய 
ஏ ஏலக்‌ க ஏஎம்‌ 18 கேளடி: | 
ஏர்‌ விர ஈர: இர்‌ ஈர்‌ னா எ. ஏ ப 
பொருள்‌ :--.. பொருளின்‌ வேறுபாடு, சொல்லின்‌ வேறுபாட்‌ 
டால்‌ நிலைநாட்டப்படுகிறது. சொற்களின்‌ வேறுபாடு பொருள்களின்‌ 
வேறு பாட்டால்‌ நிலை நாட்டப்படுகிறது. என்பதால்‌ அந்யோநற்யாச்‌ 
ரயமாகிய ஒன்றை மற்றது சார்ந்திருத்தல்‌?” என்ற குற்றம்‌ வரும்‌. 
நாமமும்‌, ரூபமும்‌, கர்மாவும்‌ ஆகிய இம்‌ மூன்றையும்‌ வேதம்‌ கூறு 
வதால்‌, இவை ஆத்மாவினும்‌ வேறுபட்டவை எனில்‌, அது தவறு. 
இவை மூன்றும்‌ உண்மையில்‌ இல்லாத பொருள்கள்‌. 
விளக்கம்‌ :-- பொருள்கள்‌ வேறு என்பது, வேறு ப்ரமாணத்‌ 
தால்‌ உறுதிசெய்யப்பட்டிருந்தால்‌, அப்போது அவற்றைக்‌ கூறும்‌ 
சொற்கள்‌ வேறு என்பது உறுதியாகும்‌. அவ்வா?ற சொற்கள்‌, ஒரு 
பொருளைத்தரும்‌ பலமொழியல்ல என்பது வேறுப்ரமாணத்தால்‌ 
உறுதி செய்யப்பட்டிருப்பின்‌ அப்போது, அவை கூறும்‌ பொருள்களும்‌ 
வேறுபட்டவை; என்பது உறுதியாகும்‌, இங்கு, ஆத்மா, ப்ரஹ்மம்‌ 
ஆகிய இரு சொற்களும்‌ வேருனவை; இவை ஒருபொருளைத்தருவன 
வல்ல”? என்பது நிரூபிக்கப்படவில்லை. எனவே இவை பர்யாயபதங் 
களே ஆகும்‌, ஒரே பொருளை இவை காட்டுகின்றன. இச்சொற்களை 
வைத்துக்கொண்டு ஜீவன்‌ வேறு ப்ரஹ்மம்‌ வேறு என்பதை எங்ஙனம்‌ 
உறுதிப்படுத்த முடியும்‌? ஜீவன்‌ வேறு ப்ரஹ்மம்‌ வேறு என்பது 
வேறு ப்ரமாணத்தால்‌ உறுதியான பின்பே, ஜீவ.ஃப்ரஹ்ம பதங்கள்‌ 
வேருனவை என்று முடிவு கூறமுடியும்‌. ஆகையால்‌ வேறு பதங்கள்‌ 
என்று முடிவு ஏற்படாமல்‌ இருக்கும்போது “இவை வேறு பதங்‌ 
களே”? என்று முடிவு வைத்துக்கொண்டு, அதனால்‌ ஜீவப்ரஹ்மங்கள்‌ 
வேறானவை என்று கூறுதல்‌ பொருத்தமற்றது. 


“ஏரு ஏர எட எனா ஒரு குக ?? என்று வேதம்‌ கூறுகிறது; ஆகை 
யால்‌, பெயர்‌, வடிவம்‌, செயல்‌ இம்மூன்றும்‌ ஆத்மாவினும்‌ வேறுபட்‌ 
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ட ன்‌ ம்‌ த ல்‌ (2 ்‌ துடை ம. 
டனவாக உள்ளான. இங்கனம்‌ இருப்பதால்‌ “ஆத்மா ஒன்டற 
உண்மை”? என்பது வேதத்தின்‌ கருத்தாக எங்ஙனம்‌ இருத்தல்‌ 


முடியும்‌? என்று ஐயம்‌ தோன்ற ஸித்தாந்தீ இம்மூன்றும்‌ உண்மை 
யாக இல்லாதவை என்று விடை கூறுகிறான்‌ . 

சப்தத்தைக்‌ கொண்டு பொருளின்‌ இருப்பை நிச்சயித்தல்‌ முடி 
யாது. ஏனெனில்‌; கல்பிகதுமாயுள்ள பொருள்களையும்‌ சொற்கள்‌ கூறு 
கின்றன. பொருள்களைக்‌ கொண்டு சப்தங்களின்‌ இருப்பை நிச்சயித்‌ 
தலும்‌ முடியாது. ஏனெனில்‌; மனிதன்‌ என்பவன்‌ ஒரே பொருளா 
யிருக்க, அவனைக்‌ குறித்து, தந்தை, அண்ணன்‌ மாமன்‌ முதலிய பல 
வேறு சொற்கள்‌ கற்பித்து வழங்கப்படுகின்றன. ஆகையால்‌ சொற்‌ 
களின்‌ வேறுபாட்டினால்‌, பொருள்‌ வேறுபாடும்‌, பொருள்‌ (வேறுபாட்டி 
னால்‌ சொல்‌ வேறுபாடும்‌ உள்ளன என்று கூறல்‌ பொருந்தாது, 


எல்லா சப்தங்களும்‌ வாக்கிலிருந்து பிறப்பதால்‌, அவை 
வாக்‌ மாத்திரமேயாகும்‌. எல்லா  ரூபங்களும்‌ கண்ணினின்றும்‌ 
தோன்றுவதால்‌ அவை கண்‌ மாத்திரமேயாகும்‌, எல்லாச்‌ செயல்‌ 
களும்‌ உடலிலிருந்து தோன்றுவதால்‌ அவை உடல்‌ மாத்திரமே 
யாகும்‌. . இங்ஙனம்‌ நாம ரூப கர்ம வடிவான உலகம்யாவும்‌, பருவுடல்‌ 
நூட்பவுடல்‌ ஆகியவற்றில்‌ அடங்கும்‌. இவ்விரு உடல்களும்‌ ப்ரஹ்‌ 
மத்தின்‌ கார்யமாதலால்‌ ப்ரஹ்மத்திலடங்கும்‌. ஒன்றாகிய அந்த 
ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தவிர வேறு பொருள்‌ யாதொன்றுமில்லை'* இவ்வாறு 
இந்த உபநிஷத்‌ கூறுவதால்‌, பெயர்‌, வடிவம்‌, செயல்‌ இவை மூன்றும்‌ 
உண்மையாக இல்லாதவை என்று விளங்கும்‌. 


“ஒட ஏரி?? என்ற அடுத்த ச்லோகத்தில்‌ இத்த விடை 
விளக்கமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. 


11 
ஏர எச்‌ ஈரோ எணிிஎ 8 வரர்‌ | 
கூ ஏர்‌ எனா எக௭ ஏலி காக 19௪ ௭6: ப 


பொருள்‌ :--பெயர்‌, வடிவம்‌, செயல்‌ இம்மூன்றும்‌ உண்மையாக 
இல்லாதவை, ஏனெனில்‌ இவைகள்‌ ஒன்றுமற்றொன்றால்‌ கற்பிக்கப்‌ 
பட்டவை, எங்ஙனமெனில்‌; **இந்தர, ஸஹஸ்ராக்ஷ”? என்ற ஒலி 
வடிவான பெயர்களை வைத்துக்கொண்டு, மனத்தில்‌ ஒருவாறு அந்த 
தேவனின்‌ வடிவைக்‌ கல்பனை செய்து கொண்டு, பிறகு சுவர்‌ முதலிய 
வற்றில்‌ ஓவியமாக அந்த தேவனை வடித்து விடுகிறோம்‌. இந்த வடி 
வம்‌, பெயரால்‌ கல்பனை செய்யப்பட்டதா கையால்‌, இது பொய்யானதே 
யாகும்‌. 
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விளக்கம்‌ :--. நாம்‌ ஓவியத்தில்‌ தீட்டியபடியேதான்‌ இந்தரனின்‌ 
வடிவம்‌ இருக்கும்‌ என்று கூறுவது தகாது. அவனைக்கண்டுவந்தவர்‌ 
யாருமில்லை. கண்டு வந்த பின்‌ வடிவம்‌ எழுதப்படவில்லை. ௬ப்‌ 
தத்தை வைத்துக்‌ கல்பனை செய்து எழுதப்பட்டதால்‌ அந்தவடிவம்‌ 
உண்மையானதன்று. இவ்வாறு பெயரால்‌ வடிவம்‌ கல்பிக்கப்படு 
கிறது என்பதை அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
12 


இப்போது ரூபமாகிய வடிவத்தால்‌ பெயர்‌ கல்பிக்கப்படுகிறது 
என்பதை விளக்குகிருர்‌. 


ஈம்‌ வார்‌ ஏனா ஈர்‌ ஏ9: என காரர்‌ | 
ஏஏ எ ௭௭ சாரிகள்‌ ப 


பொருள்‌ :--ச௬ுவரில்‌ தீட்டப்பட்ட தேவதையின்‌ வடிவம்‌, 
காண்பவனுடைய புத்தியில்‌ தோன்றி ஒரு பெயரால்‌ வழங்கப்படு 
வதற்கு ஏற்றதாகிறது. இவ்வாறு வடிவத்தால்‌ பெயர்‌ கல்பிக்கப்‌ 
படுகிறது. இங்ஙனமே நாமரூபமாயுள்ள உலகம்‌ முழுவதும்‌ மயக்க 
மடைந்த புத்தியால்‌ கல்பிக்கப்படுகின்றது. ஆகையால்‌ கல்பிக்கப்‌ 
பட்ட உலகம்‌ உண்மையற்றது. 


18 
ஏர எர ஏக்‌ என்னம்‌ எ கர்‌ | 
ஏனோர்‌ எ ஈளனி ள்‌ ஏஎ எரர்‌ பு 


பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌ இந்தஉலகம்‌ உண்மையற்றது என்று 
அறிவதே பொருத்தமானது. அழிவற்ற அறிவாகிய சைதன்யம்‌ 
கல்பிதமன்று. வேதமும்‌, ஆசார்யரும்‌ அந்த ப்ரஹ்ம வடிவமே. 
அறியப்படும்‌ பொருளும்‌ ஆத்மவடிவமே, ஆத்மாவைத்தவிர வேருன 
உலகவடிவங்கள்‌ யாவும்‌ கல்பிக்கப்பட்டவை. ஆகையால்‌ அழிவுள்‌ 
ளா வை, 


விளக்கம்‌ :--அதிஷ்டானமின்றி எந்தப்‌ பொய்வடிவங்களும்‌ 
தோன்ரு. எல்லா வகையான கல்பனைகளுக்கும்‌ ஆத்மாவே அதிஷ்‌ 
டானமாயுள்ளது, அதுவே அழிவற்ற அறிவாக உள்ளது. 
அந்த ஆத்மா கல்பிதமன்று. ஏனெனில்‌ அது எல்லாக்‌ கல்‌ 
பனைகளுக்கும்‌ முன்பே உள்ளது. எல்லாவற்நிற்கும்‌ ஸாக்ஷியாய்‌ 
விளங்குவது. ஆகையால்‌ அது கல்பிதப்‌ பொருளன்று. வேதம்‌ 
என்பது அறிவைத்‌ தருவதாகும்‌. அதுவும்‌ ஒலி வடிவாகவும்‌, 
ஆசார்ய வடிவாகவும்‌ மாயையால்‌ விளங்குகிறது. அதுவும்‌ ஆத்ம 
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சதன்‌ யமேயாகும்‌. ஏனெனில்‌ பொருளை விளக்கும்‌ ௪க்தி ஜடமான 
சப்தத்திற்கு இல்லை. ஆத்மாவுக்கே உண்டு. வேதம்‌ பொருளை 
விளக்குவதால்‌ அதுவும்‌ ஆத்மாவே. ஆசார்யரும்‌ ஆத்மசைதன்்‌ யமே. 
அக்னியின்‌ ஒளியைக்காட்டிலும்‌ தீபம்‌ முதலியவற்றிற்குத்‌ தனியான 
வேறு ஒளிஇல்லை. அதுபோலவே ஆத்ம சைதன்யத்தைக்‌ காட்டி 
லும்‌ வேளுன, விளக்கும்‌ சேதன சக்தி உலகிலில்லை. வேதம்‌, ஆசார்யர்‌ 
இவர்களிடம்‌ காணப்படும்‌ விளக்குகின்்‌ ற அறிவும்‌, ஆத்ம சைதன்யத்‌ 
திற்கு வேறுபட்டதன்று. அறியப்படுவதற்குரிய உண்மையும்‌ அந்த 
ஆத்மாவேயாகும்‌. விசேஷ வடிவமாய்த்‌ தோன்றும்‌ உலகம்‌ மாத்‌ 
திரம்‌, கல்பிதப்பொருளாகும்‌. எனவே கல்பிக்கப்பட்ட விசேஷ 
வடிவங்களில்‌ தொடர்ந்து ஆத்மா இருப்பதால்‌ அதுவே போதகமாக 
வும்‌ விளங்குகிறது. கல்பனைகளை “இல்லை இல்லை”! என்று விளக்கு 
வதற்கு ஆத்மாவே எல்லையாக இருப்பதால்‌ அது, அறிவதற்‌ 
குரிய “போத்யம்‌'* ஆகவும்‌ விளங்குகிறது. ஆத்மாவே போதிப்ப 
வன்‌. ஆத்மாவே போதிக்கப்படும்‌ பொருள்‌. என்பது முடிந்தகருத்து, 


14 
மேற்கூறிய கருத்தினை எடுத்துக்‌ காட்டினால்‌ விளக்குகிறார்‌. 
90 எ வ னன்‌ ஏர்‌ ஏ ஏஏ) 
ஏஎ பெரர9ு ஏன: ஏரி ஏர்‌ ப 


பொருள்‌ :-கனவில்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மா எதனால்‌ கனவுப்‌ 
பொருளை அநிகிறதோ, அது ஆத்மாவின்‌ அறிவுவடிவமேயாகும்‌. 
அங்கு அறியப்படும்‌ பொருள்கள்‌ யாவும்‌ மாயையால்‌ கல்பிக்கப்பட்ட 
னவே. கனவில்‌ எதனால்‌ ரூபங்களைப்‌ பார்க்கிறாஷனோ, அந்தக்‌ கண்‌ 
ஆத்மசைதன்யமேயாகும்‌. எதனால்‌ ஒலிகளைக்‌ கேட்கிறானோ, அந்தக்‌ 
காது ஆத்மசைதன்‌ யமேயாகும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- கனவில்‌ அறிவாகிய ஆத்மஸ்வரூபத்தைத்‌ தவிர 
வேறு விளக்கும்‌ பொருள்‌ இல்லை, ஆகையால்‌ ஆத்ம அறிவே 
கனவுப்பொருளை அறிகிறது. ஒரே ஆத்ம அறிவு; ரூபம்‌ ஒலி முதலிய 
வற்றை விளக்குவதால்‌, அது கண்‌ என்றும்‌ காது என்றும்‌ கூறப்படு 
கிறது. கனவில்‌ பகலவன்‌, திங்கள்‌ முதலிய ஒளிகளுமில்லை. தகுந்த 
தேசமும்காலமுமில்லை, ஆகையால்‌ கனவுப்பொருள்கள்‌ யாவும்‌ பொய்‌ 
யானவை. கண்‌ மூடியிருக்கும்‌ நிலையில்‌ கனவு காண்பதால்‌, கண்ணைக்‌ 
கொண்டு கனவுப்பொருளைப்‌ பார்ப்பது இல்லை, ஆத்மசைதன்யத்‌ 
தாலேயே காண்கிறான்‌. ஆத்மசைதன்யத்தாலேயே. கேட்கிறான்‌. 
ஆத்ம சைதன்யமே கனவில்‌ கண்‌ காது முதலிய பொறிகளாக இருக்‌ 
கிறது. எனவே ஆத்மா கனவில்‌, தன்னால்‌ விளக்கப்படுவனவும்‌ 
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மாயையின்‌ பல தோற்றங்களுமான பொருள்களுடன்‌ கூடி விளங்கும்‌, 
வடிவத்தால்‌ “வேத்யன்‌” ௮ தாவது அறியப்படுபவனாகவும்‌ 
கனவுப்பொருள்களினூடே தொடர்ந்து அதிஷ்டானமாக விளங்கும்‌ 
வடிவத்தால்‌ “வேதனரூபன்‌'' அதாவது அறிபவஞகவும்‌ விளங்கு 
கிரான்‌; என்று கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. இவ்வாறு ஆத்மா அறிபவனா 
கவும்‌ அநியப்படுபவனாகவும்‌இருப்பது, மாயையால்‌ ஏற்பட்ட விளைவே 
யாகும்‌. ஆத்மா கனவில்‌ மாயிகமான பொருள்களை விளக்குவதால்‌, 
அவன்‌ கனவைக்‌ காண்கிறான்‌ என்று வ்யவஹரிக்கப்படுகிறான்‌ . 
ஆத்மா ஆபாஸவடிவத்தால்‌ அறியப்படுபவன்‌. ஸாக்ஷிவடிவத்தால்‌ 
அறிபவன்‌. என்பது திரண்டகருத்து. 
15 
44 பயய்யய 81 ௭௩ சார்‌ எர ௭1 
எள்‌ ௫௭ எர விரசம்‌ ப 
பொருள்‌ :-- கனவு காண்பவன்‌ கனவில்‌ எதனால்‌ பேசு 
கிருஷனோ, அந்த வாக்கு என்னும்‌ பொறி ஆத்மசைதன்யமே. அவ்‌ 
வாறே கனவில்‌ முகருவதும்‌, சுவைப்பதும்‌, தொடுவதும்‌ ஆத்ம 
சைதன்யமே. கனவில்‌ பலவாறு எண்ணுகின்‌ றமனமும்‌, : வேறுபல 
செயல்களைப்புரியும்‌ பொறிகளும்‌ ஆத்மசைதன்யமே ஆகும்‌, 
விளக்கம்‌ :-- கனவுகாணும்‌ தேவதத்தனின்‌ உடலிலுள்ள எல்‌ 
லாப்‌ பொறிகளும்‌ ஓய்வடைந்து செயலற்று உள்ளன. அவைகளைக்‌ 
கொண்டு கனவில்‌ செயல்கள்‌ நடைபெறுவதில்லை. கனவில்‌ செயல்‌ 
களைப்புரியும்‌ பல பொறிகளாக ஆத்மசைதன்யமே விளங்குகிறது. 
16 
ஒரேசைதன்யம்‌ எவ்வாறு, அறிவது, அறியப்படுவது, கண்‌ 
முதலிய பொறிகளாயிருப்பது என்ற வேறுபாட்டினை அடைகிறது? 
எனில்‌, 
காண்டவ வில்‌ எண்களை | 
சாக்கை ல எர்கன ளா? ப 
பொருள்‌ :-- ஒரு ஸ்படிக மணி, பல உபாதி பேதத்தொடர்‌ 
பால்‌ பற்பல நிறமுடையதாக எவ்வாறு காணப்படுகிறதோ, அவ்‌ 
வாற கனவில்‌ ஒரே ஆத்மசைதன்யம்‌, கல்பிதமான பற்பல உ.பாதி 
களினால்‌, பல அறிவுகளாக விளங்குகிறது. 
்‌ 14. 
பேதமற்ற ஒரே அறிவு கனவில்‌ பல அறிவுகளாக உபாதி 


பேதங்களால்‌ விளங்குவதுபோலவே, நனவிலும்‌ விளங்குகி றது: என்‌ 
பதைக்‌ கூறுகிளுர்‌. 


மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதி-17, 291 


ஏர ஏனா 6: எனா விர | 
ஏன்‌ னாண்ன்‌ எனா எனி: ப 

பொருள்‌ :-- கனவில்‌ போலவே நனவிலும்‌ ஒரே ஆத்மசைதன்‌ 
யம்‌, உபாதி பேதங்களால்‌ பலவாறு வேற்றுமைகளையடைத்து 
வ்யவஹரிக்கப்படுகிறது. ஆத்மா முதலில்‌ புத்தியைக்‌ கல்பித்துக்‌ 
கொண்டு, மயக்கத்தால்‌ அதனுடன்‌ ஒன்றுபட்டு, அந்த புத்தியிட 
முள்ள பொருள்களைப்‌ பலவாறு தோன்றவைத்து அவற்றுடன்‌ வ்யவ 
ஹாரம்‌ செய்கிறது. இவ்வாறு மயக்கத்தால்‌, கல்பனைப்‌ பொருள்‌ 
களில்‌ ஆசைகொண்டு, அவற்றை அடைவதற்காகச்‌ செயலில்‌ ஈடு 
படுகிறது. 

விளக்கம்‌ :-- ஆத்மா அஜ்ஞானத்துடன்‌ கூடி முதலில்‌ 
புத்தியைக்‌ கல்பிக்கின்றது. பிறகு புத்தியோடு கூடிய அது, புத்தியின்‌ 
பரிணாமமாகிய பொருள்களைத்‌ தன்னிடமுள்ளனவாகக்‌ கல்பித்துக்‌ 
கொள்கிறது. அப்போது நான்‌ கர்த்தா, நான்‌ போக்தா, என்பன 
போன்‌ றவ்யவஹாரங்கள்‌ தோன்றுகின்றன. புத்‌ தியடன்கூடியஆத்மா 
அவிவேகத்தால்‌, ஆசை முதலியவற்றை அடைந்து செயல்‌ புரிகிறது. 
தன்னைக்கர்்‌ த்தாவாகவும்‌, போக்தாவாகவும்‌ எண்ணிக்‌ கொண்ட 
ஆத்மா, தன்னால்‌ கல்பிக்கப்பட்ட பொருள்களுடன்‌ வ்யவஹாரம்‌ 
செய்துகொண்டு இருக்கிறது. இது அவித்யையின்‌ விளைவேயாகும்‌. 
அத்தக்கரணத்தின்‌ பலவகையான பரிணாமங்களை ஆத்மாவாகிய ஒரே 
அறிவு விளக்குவதால்‌, அந்த ஒரே அறிவு, அந்தக்கரண பரிணாமங்‌ 
களாகிய பொருள்வடிவான உபாதியால்‌, கடஜ்ஞானமென்றும்‌, படஜ்‌ 
ஞானமென்றும்‌ பலவகையாகக்‌ கூறப்படுகிறது என்பது திரண்ட 
கருத்து. 
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னன்‌ ஏர எனின்‌ ௮ ஏன எ | 
ரன ஏஏ சின [ஏரி ஒள்‌ | 
பொருள்‌ :-- எவ்வாறு கனவில்‌, உள்‌ வெளி வ்யவஹாரங்கள்‌ 
கல்பிதங்களோ, அவ்வாறே நனவிலும்‌ உள்‌ வ்யவஹாரங்களும்‌ 
வெளி. வ்யவஹாரங்களும்‌ கல்பிதங்களாயுள்ளன. எழுதப்படும்‌. 
எழுத்து வடிவத்திற்கும்‌, அதனால்‌ குறிக்கப்படும்‌ ஒலிவடிவுக்கும்‌, 
உள்ள தொடர்பு பொய்யாகக்‌ கல்பிக்கப்‌ பட்டுள்ளது. இந்தக்‌ கல்‌ 
பனை ஒன்றால்‌ மற்றொன்றிடம்‌ ஏற்படும்‌ கல்பணையாகும்‌. அதுபோல 
ஆத்மாவிடம்‌ காணப்படும்‌ உள்‌ வெளி வ்யவஹாரங்கள் யாவும்‌ ஒன்று 
மற்றொன்றால்‌ உண்டானவை, அவை உண்மையிலவில்லை. பொய்யாகக்‌ 
கல்பிக்கப்பட்டவைகள்‌ 


55 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


விளக்கம்‌ :-- நான்‌ கர்த்தா? போக்தா; ஆசையுள்ள வன்‌ ; 
கர்மாவைப்புரியத்தகுகி வாய்ந்தவன்‌; என்றஎண்ணங்கள்‌, உள்‌ வ்யவ 
ஹாரங்கள்‌.இதுஎன் வீடு; என்பசு; என்செல்வம்‌; எனது செயல்‌;என்ற 
வ்யவஹாரங்கள்‌ வெளி வ்யவஹாரங்கள்‌. உள்‌ வ்யவஹாரத்தால்‌, 
வெளி வ்யவஹாரமும்‌, பின்‌ வெளி வ்யவஹாரத்தால்‌ உள்‌ வ்யவஹுா 
ரமூம்‌ கல்பிக்கப்படுகின்றன. நான்‌ கர்த்தா என்ற எண்ணத்தால்‌ 
, வெளிச்செயல்களில்‌ ஈடுபாடு ஏற்படுகிறது. அந்த ஈடுபாட்டினால்‌ 
இச்செயலின்‌ பயனை நான்‌ அனுபவிப்பேன்‌ என்ற: உள்‌ வ்யவஹாரம்‌ 
ஏற்படுகிறது. இந்த இரு வ்யவஹாரங்களும்‌ ஒன்றின்‌ துணை 
கொண்டு மற்றுன்று ஏற்படும்‌ வகையில்‌ அமைந்துள்ளன. இந்த 
இரண்டும்‌, கனவில்போலவே நனவிலும்‌ உண்டாகின்றன. இந்த 
வ்யவஹாரங்கள்‌ உண்மையற்றவை. எதுபோல எனில்‌: 

ஒருவன்‌ முதலில்‌ கோடுவடிவான எழுத்தைக்கொண்டு ஒலி 
வடிவான படித்தலைச்‌ செய்கிறான்‌. எழுத்துக்கேற்றபடி ஒலி அமைத்‌ 
துக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. முதலில்‌ வரிவடிவஉதவியின்றித்‌ தான்‌ 
கற்ற ஓலிவடிவான மந்த்ரங்களை, மறந்து போகாமலிருக்க அவற்‌ 
றிற்கேற்ற முறையில்‌ ஓலைகளில்‌ வரிவடிவ எழுத்தாக அமைத்துக்‌ 
கொண்டுவிடுகிறான்‌. இவ்வாறு ஓலி வடிவால்‌ வரிவடிவும்‌, வரிவடி 
வால்‌ ஒலிவடிவும்‌ கல்பிக்கப்படுகின்றன. இவ்விரண்டுள்‌ ஒன்று 
உள்ளிருப்பது. மற்டுறான்று வெளியிலிருப்பது, வெளியே தோன்றும்‌ 
வரிவடிவின்‌ துணைகொண்டு, மனத்தில்‌ ஒலிவடிவை அமைத்துக்‌ 
கொள்கிறான்‌. மனத்திலமைத்த ஒலியை மறுபடி வரிவடிவாக்கிப்பலர்‌ 
வ்யவஹாரம்‌ செய்வதற்கு எழுதிவைக்கிறான்‌ . இங்கு எழுத்து என்ற 
ஸாமான்யப்‌ பொருளில்‌ கல்பிக்கப்படும்‌ உள்‌ வ்யவஹாரமாகிய ஒலி 
வடிவும்‌, வெளி வ்யவஹாரமாகிய வரிவடிவும்‌, ஒன்றால்‌ மற்றொன்று 
கல்பிக்கப்பட்டு எவ்வாறு உண்மையானபொருளாகாவோ, அவ்வாறே 
ஸாமான்ய ஆத்மாவில்‌ கல்பிக்கப்படும்‌ உள்‌ வ்யவஹாரங்களும்‌, 
வெளி வ்யவஹாரங்களும்‌ உண்மையான பொருளாகா. என உணர்‌ 
தல்‌ வேண்டும்‌. இந்த உவமையால்‌ ₹-ஆத்ம அறிவு ஒன்றே”? என்‌ 
பது நிலை நாட்டப்படுகிறது. 
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17-ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ வரும்‌, ஏர்‌ வாகனன்‌ ணார எரர்‌ ஏஏ 
1: என்ற தொடரால்‌ கூறப்பட்ட பொருளை "இப்போது விரிவாகக்‌ 
கூறுகிறார்‌. 

ஏமம்‌ கச ஏ 96 எஷோஎ: ௭4 எமை: | 
அது கரும்ளா ஒர்‌ ௭௭ ஈர எச்‌ ॥ 

பொருள்‌ :-- எப்பொழுது ஆத்மா புத்தியுடன்‌ ஒன்றுபட்டு 

வெளிப்‌ பொருள்களைக்‌ கல்பிக்கிறதோ, அப்போது அப்பொருள்‌ 
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களில்‌ விருப்பம்‌ கொள்கிறது; பிறகு அப்பொருள்களை அடைய 
வேண்டும்‌ என்று எண்ணம்‌ கொள்கிறது. பிறகு செயல்களைப்புரி 
கிறது. இவ்வாறு தன்‌ விருப்பத்திற்கேற்றபடி எண்ணமிட்டுச்‌ 
செயல்களைச்‌ செய்து அவற்றால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்களை நுகர்கிறது. 

விளக்கம்‌ :-- புத்தியுடன்‌ கூடிய ஆத்மா, பல பொருள்களை 
அடைய விரும்பிப்‌ பல காரியங்களைச்‌ செய்கிறது. அவற்றின்‌ பயன்‌ 
களைப்‌ பெறுகிறது. இவ்வாறு பொருள்களையடைந்து பயன்களை: 
நுகர்வதால்‌, மனத்தில்‌ பல ஸம்ஸ்காரங்களாகிய வாஷ்னைகள்‌ ஏறி 
விடுகின்றன. அந்த வாஸனைகளால்‌ மீண்டும்‌ ஆசையுண்டாகிறது. 
ஆசையால்‌ செயலும்‌, செயலால்‌ பயனை நுகர்தலும்‌, அதனால்‌, மீண்‌ 
டும்‌ வாஸனையும்‌, உண்டாகின்றன. மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ தொடர்ந்து 
அவை ஏற்படுகின்றன. இவ்வாறு கல்பிதமான ஸம்ஸார வ்யவஹ்ா 
ரங்கள்‌ தொடர்ச்சியாக ஏற்படுகின்றன. எனவே விழிப்பிலும்‌, கன 
விலும்‌ வேறுபாடற்ற”ஒரே ஆத்ம அறிவு, உபாதிகளின்‌ பேதங்க 
ளால்‌ பலவாராக வ்யவஹாரத்தை அடைகின்‌ றது, 
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பார்க்கப்படுபவை யாவும்‌ உண்மையற்ற பொருள்களே என்‌ 
பதைக்‌ காரணத்துடன்‌ விளக்குகிறுர்‌. 
4 டட 4 
ஏர்‌ எஸ்‌ ௭௭௭ சாட்‌ எர | 
ணட 
ஏத ஊன்‌ ஏஏ ஏர்‌ ௭௮ ஏர்‌ ப 
பொருள்‌ :-- நாம்காணும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ அவித்யை 
யால்‌ உண்டானவைகளே. ஆகையால்‌ இந்த உலகம்‌ முழுவதும்‌ 
உண்மையில்‌ இல்லாததாகும்‌. அவித்யையை உடைய மனிதனால்‌, 
நனவிலும்‌ கனவிலும்‌, அந்த அவித்யை கார்யப்படும்போது உலகப்‌ 
பொருள்கள்‌ காணப்படுகின்றன. உறக்கத்தில்‌ அந்த அவித்யை 
கார்யப்படாமல்‌ அடங்கியிருக்கும்போது, உலகப்‌ பொருள்கள்‌ காணப்‌ 
படவில்லை. ஆகையால்‌ “இந்த உலகம்‌ அவித்யையைக்‌ காரண 
மாகக்கொண்ட.து; உண்மைப்‌ பொருளாக இல்லாதது.” என்று 
அதிக. 
21 
உலகிற்குக்காரணமான அவித்யை எப்படிப்பட்டது? அதைப்‌ 
போக்கும்‌ வித்யை எப்படிப்பட்டது? எதனால்‌ இவை இரண்டையும்‌ 
அறியலாம்‌? என்றால்‌: 


எனாரிவ்‌ என்னக்‌ எகராகவ்ளி 8 வ: 
ஏர எர என்‌ 14௨ பிளிரர்‌ ப 
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பொருள்‌ :-- ஆத்மாவும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்றே என்பதுதான்‌ 
வித்யை, ஆத்மாவும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ வேறு என்பதுதான்‌ அவித்யை 
யாகும்‌. இவை இரண்டையும்‌ வேதம்‌ நமக்குக்‌ கூறுகின்றது. 
இவற்றில்‌ அவித்யையாகிய வேறுபாட்டு எண்ணம்‌ உலகினர்க்குத்‌ 
தெரிந்ததே. வித்யையே உலகினர்‌ அறியாதது. ஆகையால்‌ 
வேதம்‌, மக்களிடையே இயல்பாயுள்ள வேற்றுமையறிவைப்‌ போக்கி, 
“ஆத்மா ஒன்றே'' என்ற அறிவை முழு முயற்சியுடன்‌ விளக்கி உப 
தேசிக்கின்றது. ஆகையால்‌ மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌ வேதப்‌ 
பொருளை உணர்தல்‌ வேண்டும்‌. 
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வேதம்‌ முழுமுயற்சியடன்‌ வித்யையை விளக்குமானால்‌, 

யாவரும்‌ ஏன்‌ வேதப்பொருளை அறிவதற்கு முயல்வதில்லை? என்ருல்‌, 


ஈன்‌ எர எனா ஏ$ ஏனா ஈகாளர்‌ | 
விர ௭ எர எரர்‌ பு 


பொருள்‌ :--மாசற்ற கண்ணாடியில்‌ முகம்‌ விளங்கும்‌; அது 
போல மாசில்லாத சித்தத்தில்தான்‌ வித்யை விளங்கும்‌. ஆகையால்‌ 
அஹிம்ஸை முதலியவற்றாலும்‌, செளசம்‌ முதலிய நியமங்களாலும்‌, 
யாகங்களாலும்‌, தவங்களாலும்‌ சித்தத்தை மாசற்றதாக்க வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :-. பிறரைத்துன்புறுத்தாமை, உண்மை, கள்ளாமை 
முதலியவற்றிற்கு யமம்‌ என்று பெயர்‌. உள்ளும்‌ புறமும்‌ அழுக்கின்‌ நி 
இருத்தல்‌, மகிழ்வு, அடக்கம்‌, மறைகளை ஓதுதல்‌, இறைவணக்கம்‌ 
முதலியவற்றிற்கு நியமங்கள்‌ என்று பெயர்‌. நித்யம்‌ என்று இவை, 
ச்லோகத்தில்‌ கூறப்படுகின்றன. தத்தம்‌ நிலைகளுக்கு ஏற்ற 'அறங்்‌ 
களைச்‌ செய்து, அவற்றைக்‌ கடவுளுக்கு அர்ப்பணம்‌ செய்வது யாக 
மாகும்‌. தவம்‌ என்பது இனிவரும்‌ ச்லோகத்தில்‌ விளக்கப்படும்‌, 
28 
வாள்எ!$ எகர எண ள்ளனர்‌ | 
எணா8 எள்‌ எட்கார்‌ ப 
பொருள்‌ :--மனத்தின்‌ மாசுகளை அகற்றுவதற்காக உடல்‌ 
முதலியவற்றால்‌ செய்வதற்குரிய மேலான தவத்தைச்‌ செய்தல்‌ 
வேண்டும்‌. ' மனத்தையும்‌, பிறபொறிகளையும்‌ அடக்குவதும்‌ தவமே 
ஆகும்‌. அந்த அந்த பர்வகாலங்களில்‌, குளிர்‌, மழை, வெயில்‌ 


போன்றவற்றைப்‌ பொறுத்துக்கொண்டு ௨உ.டலை ஒடுக்குவதும்‌ தவமே 
யாகும்‌. 
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விளக்கம்‌ :--- தேவர்கள்‌, அந்தணர்கள்‌, ஆசிரியர்கள்‌, அறிஞர்‌ 
கள்‌ ஆகியோரைப்‌ பூஜிப்பதும்‌ தூய்மையும்‌, நேர்மையும்‌, ப்ரஹ்மசர்‌ 
ய்மும்‌, இன்னாசெய்யாமையும்‌ ஆகிய இவைகள்‌ உடலால்‌ செய்யப்‌ 
படும்‌ தவங்களாகும்‌. பிறர்க்குத்‌ துன்பம்தராததும்‌, உண்மையான 
தும்‌, யாவரும்‌ விரும்புவதும்‌; நன்மை தருவதுமாகிய மொழியைப்‌ 
பேசுவதும்‌, வேதங்களை அடிக்கடி பயிலலும்‌ ஆகிய இவைகள்‌ மொழி 
யால்‌ செய்யப்படும்‌ தவங்களாகும்‌. எண்ண த்தெளிவும்‌, மனமலர்ச்சி 
யும்‌, மெளனமும்‌, தன்னடக்கமும்‌, மாசற்ற கருத்தும்‌ ஆகிய இவை 
கள்‌ மனத்தால்‌ செய்யப்படும்‌ தவங்களாகும்‌. இம்‌ மூன்றுவகையான 
தவங்களும்‌ ஸத்வகுணத்துடன்‌ அமைந்துள்ளனவாக இருத்தல்‌ 
வேண்டும்‌. ரஜோகுணத்துடனும்‌ தமோகுணத்துடனும்‌ பொருந்தி 
யவையாக இருத்தல்‌ தகாது. இவைகள்‌ மனத்தூய்மையை உண்‌ 
டாக்குவதன்‌ வாயிலாக மெய்யறிவுக்குப்‌ பரம்பரையான காரண 
மாகின்றன. 
24 


மெய்யறிவைத்தரும்‌ “கேட்டல்‌? முதலியவற்றிற்கு நெருங்கி 
உதவிபுரியும்‌ சிறப்பான தவத்தைக்‌ கூறுகிறுர்‌. 


உசிர்‌ எ இகரம்‌ ஈர்‌ ௭01) 
பஃது 
84 கர: எள: எ ஏடா க பு 
பொருள்‌ :-- வேதங்கள்‌ கூறும்‌ பரம்பொருளினிடம்‌, பொறி 
களையும்‌ மனத்தையும்‌ ஒருமுகப்படுத்தி நிலைநிறுத்துவது, மேலான 


தவமாகும்‌. அது எல்லா ஸாதனங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானது, 
ஆகையால்‌ அதற்குப்‌ பரமதர்மம்‌ என்று பெயர்‌ கூறப்படும்‌. 


5] 
இவ்வாறு மனத்தூய்மை பெற்றவன்‌, ச்ரவணம்‌ முதலியவற்‌ 
றில்‌ ஈடுபட்டுப்‌ பின்‌ யாது செய்தல்‌ வேண்டும்‌? என்றால்‌, 
₹2 எரஏ6்‌ (என என்‌ ஊர்‌ ஏர ர | 
ஏற்‌ ஏன்‌ ஏ எசான்‌ ஈர்‌ ஈர்‌ ப 
பொருள்‌ :-- வெளிப்‌ பொறிகளால்‌, வெளிப்‌ பொருள்களை 


அறிந்து நுகர்வது. நனவு நிலை என அறிதல்‌ வேண்டும்‌. நனவில்‌ 
காணப்படும்‌ பொருளே, வாஸனையின்‌ துணையால்‌ தூங்கும்போது 
விளங்குவதைக்‌ கனவு நிலை என அறிதல்‌ வேண்டும்‌. இவ்விரண்டும்‌ 
இல்லாத நிலையை ஸுஷாுப்தி நிலை என அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
இதந்த மூவகை நிலைகளிலிருந்து, இவற்றின்‌ ஸாக்ஷியாகிய தன்னைப்‌ 
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பிரித்து, அழிவற்ற அமிவு வடிவாகவும்‌ இன்ப வடிவாகவும்‌ விளங்கும்‌ 
ப்ரஹ்மமாய்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- நனவு, கனவு, உறக்கமாகிய மூன்று நிலைகளி 
லும்‌ நானிருக்கிறேன்‌. ஆனால்‌ இம்மூன்று நிலைகளிலும்‌, ஒன்றில்‌ மற்‌ 
ன்று இல்லை. இவை மாதி மாறி வருகின்றண்‌. இவை பார்க்கப்‌ 
படுகின்றன. ஆகையால்‌ இவை நானில்லை. இவற்றிற்கு அப்பாற்‌ 
பட்டவனே நான்‌. என்னிடம்‌ இவை தோன்றி மறைகின்றன.”* 
என ஆராய்ந்து, தன்‌ ௯ அறிவும்‌ ஆநந்தமுமாயுள்ள ப்ரஹ்மமாக 
அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
26 
இதந்த மூவகை நிலைகளுக்கும்‌ காரணமான அஜ்ஞானம்‌ இருக்‌ 
கும்‌ போது, எப்படி ப்ரத்யகாத்மாவை இவற்றினின்றும்‌ பிரித்து 
ப்ரஹ்மமாகக்‌ கூறமுடியும்‌? என்னால்‌: 
ஏரார்‌ எனின்‌ எஸ்‌ வாளி எளி: | 
வாவி ஏம்‌ ஏ எில்‌ மாஸ்‌ ஏஏ | 
பொருள்‌ :-- உறக்கம்‌ என்று கூறப்படும்‌ இருள்வடிவான அஜ்‌ 
ஞான மே நனவுக்கும்‌ கனவுக்கும்‌ விதையாகும்‌. நெநருப்பால்‌ எரிக்கப்‌ 
பட்ட விதை எவ்வாறு முளைக்காதோ, அதுபோல ஆத்ம அறிவால்‌ 
எரிக்கப்பட்ட அஜ்ஞானம்‌ நனவு கனவுககா உண்டாக்கும்‌ தன்‌ 
மையை இழக்கும்‌. 
217 
- “அஜ்ஞானமே மூன்றுநிலைகளுக்கும்‌ விதையாகும்‌'' என்பதை 
தெளிவாக்கி, “அந்த அறியாமையின்‌ அழிவாலேயே எல்லா வகை 
யான ஸம்ஸாரத்துன்பங்களும்‌ நீங்குகின்றன”?” என்று விளக்குகிறார்‌. 
அல கச 4 
ஏக [ஏ எச்‌ ஏனாளிள்‌ ௭: எர | 
ல ஆ ரன்‌ 
ஏுளடி்க க என்கி எனக்க ॥ 
பொருள்‌ :-- அந்த மாயை என்ற விதையே மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
முறையாக, நனவு, கனவு, உறக்க நிலைகளாக மாறுகிறது. இந்த 
மாயைக்கு அதிஷ்டானமாயுள்ள ஆத்மா ஒன்றானது. விகாரமற்றது. 
அவ்வாறு இருப்பினும்‌ ஆத்மா, நீரில்‌ தோன்றும்‌ பகலவனைப்போல, 
பலவாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
விளக்கம்‌ :--- ஓர்‌ ஆலம்‌ விதை மண்ணை அடைந்து, அதனிடம்‌ 
மூளை, இலை, கிலா, மலர்‌, காய்‌ முதலியவற்றைத்‌ தோற்றிவைக்கிறது. 
அதுபோல மாயை என்னும்‌ விதை, ப்ரஹ்ம சைதன்யத்தைஅடைந்து 
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அதனிடம்‌, தேவர்‌ மனிதர்‌ முதலிய வேறு பாடுகளுடன்‌ கூடிய, நனவு 
கனவு வ்யவஹாரங்களைத்‌ தோற்றிவைக்கிறது. மரவடிவான பொருள்‌ 
தன்‌ மூலமாகிய வேர்‌ அழிந்தால்‌ தானுமழிந்து மண்ணாகி விடுகிறது. 
அவ்வாறே மெய்யறிவால்‌ மாயை அழிக்கப்படுமானால்‌, அது சன்‌ 
கார்யமாகிய ஸம்ஸார உலகுடன்‌ அழிந்து ப்ரஹ்மத்தில்‌ லயமாகிவிடு 
கிறது. விதைக்கு மண்‌ இடமாயிருப்பதுபோல மாயைக்கு ஆத்மா 
இடமாயுள்ளது. ஆத்மா ௨ .-ண்மையில்‌ விகாரமற்றது; ஒன்றுயிருப்‌ 
பது. ஒருபகலவன்‌ பல நீர்‌ நிலைகளில்‌ தோன்றும்போது பலவாகக்‌ 
காணப்படுகிறான்‌. அது போல ஆத்மாவும்‌ பலவகையான உடல்‌ 
களில்‌ தோன்றுவதால்‌ பல வடிவங்களுடன்‌ காணப்படுகிறான்‌. 


மாயை என்பது சைதன்யத்தை இடமாகக்‌ கொண்டுள்ள து. 
அது ஒன்றாக இருக்கிறது. அதாதியாகவும்‌, இத்தகையது என்று 
முடிவு கூறமுடியாததாகவும்‌ இருக்கிறது. அது பலவாறான தோற்‌ 
ஐங்களை அளிக்கும்‌ தன்மை கொண்டது. சைதன்ய ஒளியுடன்‌ 
கலந்து இருந்து கொண்டு, அது தனக்கு அதிஷ்டானமாயுள்ள 
ஆத்மாவினிடம்‌, ப்ராஜ்ஞன்‌ என்றும்‌ ஈச்வரன்‌ என்றும்‌ வ்யவ 
ஹாரத்தை உண்டாக்குகிறது. அதற்கேற்றபடி உறக்க நிலையாக 
அமைந்திருக்கிறது, பிறகு அந்த மாயை ஆத்மாவினிடம்‌, ஹிரண்ய 
கர்ப்பன்‌ என்றும்‌, தைஜஸன்‌ என்றும்‌ வ்யவஹாரத்தை உண்டாக்கு 
கிறது. அதற்கேற்றவாறு ஸ்வப்ந நிலையாக அமைந்திருக்கிறது. 
பிறகு அந்த மாயை ஆகுமாவினிடம்‌, விராட்‌ என்றும்‌, விச்வன்‌ 
என்றும்‌ வ்யவஹாரத்தை உண்டாக்குகிறது. அதற்கேற்றவாறு 
விழிப்பு நிலையாக அமைந்திருக்கிறது. அந்த விழிப்பு நிலையிலும்‌ 
மாயையானது, தேவர்‌, மனிதர்‌, விலங்கு, பறவை, தாவரம்‌, ஆகிய 
பொருள்களின்‌ பலவகையான உடல்களாகவும்‌, பொறதிகளாகவும்‌, 
அந்தக்கரணங்களாகவும்‌ மாறியிருந்து கொண்டு, *அளவற்ற ஜீவாத்‌ 
மாக்கள்‌ உண்டு என்ற : வ்யவஹாரத்தை ஒரே ஆத்மாவினிடம்‌ 
உண்டுபண்ணிவிடுகிறது. எனவே ஒரேமாயை ஆலவிதைபோல்‌ 
பல உலகத்‌ தோற்றங்களை உண்டாக்கியும்‌, பல வகையான வ்யவ 
ஹாரங்களை உண்டாக்கியும்‌, யாவரையும்‌ மயக்கமுறச்செய்து முடிவில்‌ 
மெய்யறிவால்‌ அடியுடன்‌ அழிந்து போகிறது. இக்காரியங்களை மாயை 
ஸ்வதந்த்ரமாகச்‌ செய்வதில்லை. சைதன்யத்தை இடமாகக்‌ கொண்டு 
அதன்‌ துணையுடன்‌ செய்கிறது. ந்து ஆத்மாவை மாயாவி 
என்று பகவத்பாதர்‌ கூறினார்‌. 

ஆத்மா மாயாவியாக இருப்பதால்‌ அவனுக்கு விகாரமடையும்‌ 
,தன்மை இல்லை என்பதை விளக்கவே பகலவனை உதாரணமாகக்‌ 


காட்டினார்‌. 
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அண்டத்திலும்‌, பிண்டமாகிய உடலிலும்‌ பரவியுள்ள சைதன்‌ 
யம்‌ பல பெயர்களால்‌ ஆறிவிக்கப்படுகிறது. வ்யஷ்டி ஸ்தூல சரீர 
அபிமானிக்கு விச்வன்‌ என்று பெயர்‌. ஸமஸஷ்டி ஸ்தூல சரீர அபி 
மானிக்கு, வைச்வாநரன்‌ என்று பெயர்‌, இது விழிப்பு நிலையாகும்‌. 
வ்யஷ்டிலிங்க சரீர அபிமானிக்கு தைஜஸன்‌ என்று பெயர்‌. ஸமஸஷ்டி 
லிங்க சரீர அபிமானிக்கு ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ என்று பெயர்‌. இது கனவு 
நிலையாகும்‌. வ்யஷ்டி காரண சரீர அபிமானிக்கு: ப்ராஜ்ஞன்‌ என்று 
பெயர்‌. ஸமஷ்டிகாரண சரீர அபிமானிக்கு ஈச்வரன்‌ என்று. பெயர்‌. 
இது உறக்க நிலையாகும்‌. 
இம்மூவகை நிலைகளையும்‌, உண்டாக்குவது ஒரேமாயைதான்‌. 
அந்த மாயையே இவற்றை உண்டாக்குவதன்‌ மூலம்‌ ஆத்மாவை, 
_ ப்ராஜ்ஞ, தைஜஸ, விச்வ,வைச்வாநர, ஹிரண்யகர்ப்ப, ஈச்வர என்ற 
வ்யவஹாரங்களுக்குரியதாகச்‌ செய்துவிடுகிறது. இத்தகைய அள 
வற்ற சக்திகொண்டமாயை மெய்யறிவால்‌ ஒழியும்‌. குணவிசேஷங் 
களில்லாத ப்ரஹ்ம சைதன்யமே மிஞ்சும்‌. அதுவே உண்மையான 
பொருள்‌. 
26 
மேல்‌ கூறிய கருத்தையே உ.வமையின்‌ மூலமாக விளக்குகிறார்‌. 
எஸ்‌ ஏக ஏரா ல்‌ சாராரை | 
ளாக ஈசா ௭௩94 | 
பொருள்‌ :---ஓரே விதை எவ்வாறு பலவாகப்பிரிந்து தோன்று 
கிறதோ, அவ்வாறு ஒரேமாயை, ஸுஷுப்தி, கனவு, நனவு, 
மூர்ச்சை முதலிய பலநிலைகளாகப்பிரிந்து தோன்றுகிறது. நீருள்ள 
பல பாத்திரங்களில்‌ ஒரே திங்கள்‌ எப்படிப்‌ பலவாய்த்‌ தோன்று 
கிறதோ, அப்படியே ஒரே ஆத்மா, நனவு, கனவு, உறக்க நிலைகளுக்‌ 
குரிய உடல்களில்‌ பலவாகத்தோன்றுகிறான்‌. 
| 29 | 
“ஆத்மா பலவாருாகத்தோன்்‌ நினாலும்‌, அவன்‌ விகாரமற்ற 
_ வனே: என்பதை விளக்குகிஞர்‌. 
எனன வளக்‌ எட ௭94 | 
எல்கே ஈரி | 
பொருள்‌ :--ஒரு மாயாவி எவ்வாறு தன்‌ மாயா சக்தியால்‌ கல்‌ 
பிக்கப்பட்ட யானையின்‌ மீது ஏறிச்சென்று திரும்புகிரானோ, அவ்வாறு 
ஆத்மா கனவு, நனவு, உறக்க நிலைகளில்‌ வ்யவஹாரம்‌ செய்‌ 
பவனாகக்‌ காணப்படுகிறான்‌. எனவே ஆத்மா விகாரமற்றவனே 
யாவான்‌. 
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90 
ஆத்மாவுக்கு மூவகை நிலைகளின்‌ தொடர்பை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு, முந்தின ச்லோகத்தில்‌ அவன்‌ விகாரமற்றவனே என்பது 
கூறப்பட்டது. தற்போது, மூவகை நிலைகளே உண்மையில்‌ இல்லை 
என்று கூறப்படுகிறது. 
எ ஊரி எ ரகக! சாரி எவ: | 
ஏ ஈாரர$% ௭ எ ர ளி: சோ ॥ 
பொருள்‌ :--ஜால வித்தை நிகழுமிடத்தில்‌, உண்மையாக 
யானையுமில்லை. அதன்மீது ஏறிக்கொண்டவனுமில்லை. மாயாவி 
யான மனிதன்‌ வேருக இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ யானையின்‌ தோற்ற 
மும்‌, ஏறினவனின்‌ தோற்றமும்‌ உள்ளன. அவை உண்மையல்ல. 
அதுபோல, உண்மையில்‌ நனவு, கனவு, உறக்கமாகிய மூன்று நிலை 
களுமில்லை. அவற்றில்‌ வ்யவஹாரம்‌ செய்யும்‌ நிகழ்ச்சியுமில்லை, 
எனவே வ்யவஹாரம்‌ செய்பவனுமில்லை. எப்போதும்‌ அழியாத 
அறிவு வடிவமாகிய சைதன்யம்‌, அவற்றினும்‌ வேராக, ஒரு செயலு 
மின்றி இருக்கிறது. மூன்று நிலைகளின்‌ தோற்றம்‌ உள்ளது. 
அவற்றில்‌ நடக்கும்‌ வயவஹாரம்‌ தோன்றுகிறது. ஆத்மா அவற்றை 
உடையவன்‌ போன்று தோன்றுகிறான்‌. இத்தோற்றங்கள்‌ உண்மை 
யல்ல, 
5௩ 
எகர ஏர எச எனாடளிக6 எ) 
ப டட்பட்க இப்ப்பபப்படட்கு ப இட்டது 
பொருள்‌ :--இந்தர ஜாலம்‌ செய்பவனின்‌ திறமையால்‌ எவ 
னுடைய கண்‌ கட்டப்படவில்லையோ அவனுக்கு மயக்கம்‌ இல்லை. 
மாயவித்யை செய்பவனுக்கும்‌ மயக்கம்‌ இல்லை. ஏனெனில்‌ அவர்‌ 
களிருவரும்‌ எல்லாம்‌ உண்மையல்ல என்று அறிந்தவர்கள்‌. எவ 
னுடைய கண்‌ கட்டுண்டதோ, அவனுக்குத்தான்‌ மயக்கமுண்டு. 
ஆகையால்‌ யாவரும்‌ மயக்கமற்றவராக வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :--ஜால வித்யை செய்பவனுக்கும்‌, ஜால வித்யை 
யால்‌ கட்டுண்ணாதவனுக்கும்‌, மயக்கமில்லை, அதுபோல மாயாவி 
யான சைதன்யத்திற்கு மாயையின்‌ மயக்கமில்லை. ஸ்வரூப நிலையில்‌ 
நிலைத்திருக்கும்‌ மெய்யறிவுடையோனுக்கும்‌ மாயையின்‌ மயக்கமில்லை. 
மெய்யறிவு பெற்றவன்‌ சில சமயங்களில்‌ மாயையின்‌ விளைவுகளான 
பொருள்களைப்‌ பார்த்தாலும்‌, அவற்றால்‌ அறியாதவர்களைப்போல 
மயக்கமடைவதில்லை. விகாரமற்றவனாகவே இருப்பான்‌ என்று 
உணர்தல்‌ வேண்டும்‌. | 


உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


| 92 
. . ப்ரஹ்ம ஜ்ஞானத்தால்‌, மாயையிலிருந்து விடுதலை பெற 
லாம்‌” என்பதற்கு வேதச்சான்று காட்டப்படுகிறது. 


சாண்டா ரி: சான்‌ எ அபே 
மிப்பக பப்ப மப்பு ல] ॥ 


பொருள்‌ :-.1*இந்த ஆத்மா அபரோக்ஷ்மான ப்ரஹ்மம்‌”” 
என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌, பிற பொருளின்‌ துணை 
யின்‌றித்தானாக விளங்குவது ஆத்மாவாகும்‌ என்று அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌, “ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தால்‌ ஹ்ருதய முடிச்சுகள்‌ அறுபடு 
கின்றன?” என்றும்‌, இங்கு இந்த ஆத்மாவை அறியாவிடில்‌ பெரிய 
நஷ்டம்‌ ஏற்படும்‌”? என்றும்‌ வேதங்கள்‌ கூறுகின்றன. ஆகையால்‌ 
ப்ரஹ்ம ஜ்ஞானத்தால்‌ மாயையிலிருந்து விடுதலை பெறலாம்‌. 


விளக்கம்‌ £--இங்கு, கீழே வரும்‌ வேத வாக்யங்கள்‌ சான்றாக 
அறியத்தக்கவை. 
தப்ப்ட்பப்பட்ப்டங்தது உட்ப ஒப்பது 
“ஏ சாளர ரீஎன்‌ எர ரள? 
“ஏ இச எகரி 18: 2 
ர டப்ட்ப்டபநங்தது இ ப்டடட்புபத க உட்டு 
பட்பப்ந்து 
24 
மேற்கூறிய ஆத்மஜ்ஞானம்‌ ஆகேஷபிக்கப்படுகிறது. 
ஏளன னன ஈசர்‌ ஈரிண்ர்ரே 
ஏளன (8 ஏரார்‌ ஒள்‌ ௭98 ப 
பொருள்‌ :--ஆத்மாவுக்கு ஒலி முதலிய குணங்கள்‌ இல்லை) 
ஆகையால்‌ அதை எவ்வாறு பொதிகளால்‌ அநிதல்‌ முடியும்‌? ஆத்மா 
இன்ப துன்பங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது; ஆகையால்‌ அதை எவ்‌ 
வாறு புத்தியால்‌ அறிதல்‌ முடியும்‌? 
விளக்கம்‌ "லடுபாறிகள்‌ பலவகையான குணங்களையுடைய 
பொருளையே அறியும்‌. அவை குணமேயில்லாத பொருளையறியா. 
ஆகையால்‌ ஆத்மாவைப்‌ பொறிகளால்‌ அறிதல்‌ இயலாது. மனம்‌ 
இன்பம்‌ துன்பம்‌ முதலியவற்றை உணரும்‌ ஆற்றலையுடையது. ஆத்‌ 
மாவோ இன்ப தவத காட்டிலும்‌ வரு த ஆகையால்‌ 
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மனத்தாலும்‌ அதை அறிதல்‌ முடியாது. எனவே அதை தேேராக 
எப்படி அறியமுடியும்‌? என்பது ஆகேகஷபிப்பவனின்‌ கருத்து. 


தத்‌ 

மேற்கூறிய வினாவிற்கு விடை தருகிறார்‌. 
ஏகனிக[4 எனா எ எ: இர்‌ ஏளன | 
உப்ப தட்ட இடத துட்டை 


பொருள்‌ :--ராஹ-ஈ, தனியாகக்‌ காணப்படுவதில்லை; ஆனாலும்‌ 
சந்த்ரக்ரஹண காலத்தில்‌ சந்த்ரனிடம்‌ கலந்து காணப்படுகிறது. 
சந்த்ரனின்‌ உருவம்‌ நீரில்‌ காணப்படுகிறது. இவைபோலவே, 
எங்கும்‌ நிறைந்துள்ள ஆத்மாவும்‌, புத்தியில்‌ ப்ரதிபிம்பத்தை அடைந்‌ 
திருப்பதால்‌ உணரப்படுகிறது. 

விளக்கம்‌ :-- நம்மால்‌ பார்க்க இயலாத ஆத்மா எங்கும்‌ நிறைந்‌ 
தது; அது புத்தியில்‌ ப்ரதிபிம்பித்தலின்‌ மூலம்‌ தானாகவே விளங்கு 
கிறது. அந்த விளக்கத்தையே புத்தியால்‌ உணரப்படுகிறது” 
என்கிறோம்‌. புத்தி குடம்‌ முதலியவற்றை அறிவதுபோல ஆத்‌ 
மாவை அறியாது. புத்திக்கு ஆத்மா விளக்கத்தைத்‌ தருகிறது. 
புத்திக்கு ஆத்மாவிஷயமன்று. ஆகையால்‌ ஆத்மாவை புத்தியால்‌ 
மஹாவாக்யங்களின்‌ மூல முணர்ந்து நேராக அறிதல்‌ கூடும்‌. இங்கு 
ராஹு என்ற எடுத்துக்காட்டு, சாஸ்‌ த்ரங்களால்‌ மட்டுமே அறியத்‌ 
தக்க பொருள்‌, உபாதியின்‌ மூலம்‌ நேராக உணரப்படலாம்‌; என்பதை 
விளக்கவந்தது. சந்த்ர ப்ரதிபிம்பம்‌ என்ற உபமானம்‌, எங்கும்‌. 
எல்லாவற்றுடனும்‌ கூடிவிளங்கும்‌ ஒருபொருள்‌, சிறப்பான ஓர்‌ 
உபாதிப்பொருளில்‌ உள்ளபடி நன்கு விளங்கும்‌ என்பதைக்‌ காட்ட. 
வந்தது. 
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அறிவு வடிவான ஆத்மா புத்தியில்‌ உண ரப்படுமானால்‌ ௮௯ 

புத்தியின்‌ தர்மம்‌ என்று கூறலாமே ! எனில்‌, ட்‌ 
னின்‌ ஏளனிஎர்‌ ௭௫ எச்‌ எ எணகப 
ஏளி என்‌ எ என்டன னாரா ௭ ॥ 

பொருள்‌ :--நீரில்‌ காணப்படும்‌ பகலவனின்‌ வடிவமும்‌ சூடும்‌, 
நீரின்‌ தர்மங்களல்ல. அவை பகலவனுடையவையே ஆகும்‌, அது: 
போல புத்தியினிடம்‌ விளங்கும்‌ அறிவும்‌ புத்தியின்‌ தர்மமன்று. அது 
ஆத்மாவினுடைய தர்மமேயாகும்‌. ஏனெனில்‌ புத்தி என்பது ஜடத்‌ 
தன்மை கொண்டது. அறிவு, அதனின்‌ இயல்பாகாது. ட 4 
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56 
மஹா வாக்யங்களால்‌. பண்பட்ட மனத்தில்‌ மட்டும்‌ ஆத்மா 
விளங்குகிறது என்பதில்லை; அது எல்லோருடைய சித்த வருத்தி 
களிலும்‌ ஸாக்ஷி வடிவமாக விளங்குகிறது; என்று கூறுகிறுர்‌. 
இட்ட ரட்ட தக இட்டபடி 
₹91 901 எரா ஏ: விள எள எ | 
பொருள்‌ :--.என்றுமே குன்ருக அறிவாயுள்ள ஆத்மா, கண்‌ 
களின்‌ வழியே வெளிச்சென்று பொருள்‌ வடிவாக மாறும்‌ சித்த 
வ்ருத்தியை விளங்கச்‌ செய்கிறது. ஆகையால்‌ அத்த ஆத்மா கண்‌ 
ணுக்குக்‌ கண்ணாக உள்ளது என்று சொல்லப்படுகிறது. இவ்விதமே 
காதுக்குக்‌ காதாய்‌ உள்ளது எனவும்‌ கூறப்படுகிறது. 
97 


ைகர்‌ எனி எரன்‌ ரக என எர: | 
எக்கர்‌ எள என்‌ எரிப்பு ப 
பொருள்‌ :--மனம்‌, கண்முதலியவற்றின்‌ மூலம்‌ வெளியே 
விஷய வடிவமாக மாறும்போது, அந்த வ்ருத்தியை ஆத்மா விளங்கச்‌ 
செய்கிறது. ஆகையால்‌ அதை மனத்திற்கும்‌ மனமாயுள்ளது என்று 
கூறுகின்றனர்‌. அவ்வாறே அழிவற்ற அறிவாயுள்ளதால்‌ விஜ்ஞா 
னத்திற்கும்‌ ஸாக்ஷி என்று கூறப்படுகிறது. அது எப்போதும்‌ விகார 
மற்றது. வேதமும்‌ :: இந்த வருத்திகளையெல்லாம்‌ விளங்கச்‌ செய்‌ 
யும்‌ இந்த அறிவுக்கு அழிவில்லை '*? என்று கூறுகிறது. 
விளக்கம்‌ :--கீழ்வரும்‌ வேத மொழிகள்‌ ஆத்மாவாகிய 
அறிவுக்கு அழிவில்லை என்று கூறுகின்‌ றன. 
கட கட்டபட்ட ட்ப இ்ப்டஙு 
ஏ) ஹாம்‌ ரா; ஏ ௭9: விரும்‌ ஏரு ஏ எள்‌ எனிஎ 
எடி: ளர்‌ சிளளிளா மா 8 ளான எளி? 
இங்கு இரண்டாம்‌ சான்று, 96 ஆம்‌ ச்லோகத்தால்‌ கூறப்‌ 
பட்ட பொருள்களை விளக்கவும்‌ வந்தது. 
பார்ப்பவன்‌ கேட்பவன்‌ என்று ஆத்மா கூறப்படுகிறது; 
ஆகையால்‌ அதற்கு மாறுதலும்‌, மாசும்‌ ஏற்படுதல்‌ கூடுமே! எனின்‌, 
வரினகரின்‌ ஏரா கோனின்‌ | 
௭௭ “9414 ஐன்‌ என்‌ ஏூ: ॥ 
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பொருள்‌ :-- * தயானம்‌ செய்வது போன்று” என்றும்‌, 
்‌ அலைவது போன்று ?”? என்றும்‌, வேதம்‌ கூறுவதால்‌ ஆத்மா மாறு 
தலற்றது என்பதையறியலாம்‌. :: இங்கு திருடன்‌ திருடனல்லன்‌”? 
என்றும்‌, புண்யம்‌ பாபம்‌ இவற்றால்‌ தொடரப்படாதவன்‌ ** என்றும்‌ 
வேதம்‌ கூறுவதால்‌ ஆத்மா தூய்மையுள்ளது என்‌ பதையறியலாம்‌. 
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உறக்கத்தில்‌ அறிவில்லை; நனவிலும்‌ கனவி: ம்‌ அறிவு 
இருக்கிறது; ஆகையால்‌ ஆத்மா எவ்வாறு விகாரமற்றவனாவான்‌? 
எனில்‌: 


ஏரி ஏர எ: எனா ஏறி ஸிகா | 
88139௭ ரர $ி அ ணட 


பொருள்‌ :--உறக்கத்திலும்‌ ஆத்மாவின்‌ அறிவுத்திறனுக்கு 
அழிவு இல்லை; அவ்வாறே நனவு கனவுகளிலும்‌ ஆத்ம அறிவுக்கு 
யாதொரு விகாரமும்‌ இல்லை. அறியப்படும்‌ பொருள்களின்‌ இன்மை 
யாலும்‌ இருப்பாலும்‌ உறக்கத்தில்‌ அறிவின்மையும்‌ நனவு கனவு 
களில்‌ அறிவும்‌ இருப்பனபோல்‌ தோன்றுகின்றன. இதற்கு “எந்த 
நனவு கனவுகளில்‌ வேறுபொருள்கள்‌ இருப்பனபோல்‌ தோன்று 
கின்‌ றன வோ ?” என்ற வேதமொழியே சான்றாகும்‌. 


விளக்கம்‌:--கனவு, நனவு, உறக்கம்‌ என்ற மூன்று நிலை 
களிலும்‌ ஆத்ம அறிவு குன்ராமலேயே விளங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறது. 
உறக்கத்தில்‌ மனம்‌ அடங்கிவிடுகிறது; அதனால்‌ ₹*நான்‌ ஒன்றையும்‌ 
அறியவில்லை!” என்று மக்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. மனம்‌ அடங்கி 
விட்டதால்‌ அதன்‌ வ்ருத்திகள்‌ பொருள்‌ வடிவமாகமாறவில்லை. 
பொருள்‌ வடிவாகமாறும்‌ சித்தவ்ருத்திகளே அநியப்படுகின்‌ ற 
பொருள்கள்‌; அவை உறக்கத்தில்‌ இல்லை, நனவிலும்‌ கனவிலும்‌ 
சித்த வ்ருத்திகள்‌ பொருள்‌ வடிவாக மாறி விளங்குகின்றன; அவை 
இருப்பதால்‌ “நான்‌ அறிகிறேன்‌”? என்று வழங்குதல்‌ ஏற்படுகிறது. 
மூன்று நிலைகளிலும்‌ ஆத்ம அறிவு ஒரேமாதிரியுள்ளது. சித்த வருத்‌ 
திகள்‌ அடங்கியும்‌ வெளிப்பட்டுமுள்ளன, அவை ஒரேமாதிரி இருப்‌ 
பதில்லை. உறக்கத்தில்‌ அறிவில்லை என்று கூறுவதற்கும்‌, நனவு 
கனவுகளில்‌ அறிவு இருக்கிறது என்று கூறுவதற்கும்‌ இதுவே 
காரணம்‌, ர்‌ 


&0 


இவ்வாறு ஆத்மா அழியாத அறிவு வடிவமானது என்றும்‌, 
எப்போதும்‌ ப்ரத்யக்ஷமானது என்றும்‌, விகாரமற்றது என்றும்‌ கூறப்‌ 
பட்டது. இக்கருத்தையே மேலும்‌ சில ச்லோகங்களால்‌ விளக்குகிறார்‌. 


| றக. ... உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


ணாள என்ன்‌ இகோ | 
உரனரகானார என்ன்‌ 9 ஈர ஏர்‌ ப. 


பொருள்‌ :---அநாத்மப்‌ பொருளாகிய குடம்‌ முதலியவை, 
உலகமக்களின்‌ பார்வைக்கு, நேரே கண்கூடாக இல்லாமலிருக்கலாம்‌. 
“ஏனெனில்‌, கண்‌ முதலியவற்றுக்கும்‌, குடம்‌ முதலியவற்றுக்கும்‌, 
காலத்தாலோ இடத்தாலோ மறைபட்டிருத்தல்‌ நேரக்கூடும்‌. ஆத்ம 
அறிவோ, ஆத்மவடிவமே யாகையால்‌, அது ப்ரத்யக்ஷமாகவே 
இருக்கும்‌. என்று அறிஞர்கள்‌ இருது பனா. 


விளக்கம்‌ :--**ஆத்மா தடையின்‌ நி,தநேருக்கு நேராய்‌ விளங்கு 
வது எப்படி??' என்பதை இப்போது பகவத்பாதர்‌ விளக்குகிறார்‌. 
உலகில்‌ குடம்‌ முதலியவை ஒருவனுக்கு நேராகவும்‌ விளங்கலாம்‌. 
தேநருக்குதேரில்லாமலும்‌ விளங்கலாம்‌. ஏனெனில்‌ குடம்‌ முதவியவை 
கண்ணுக்கு தேரே இருந்தால்‌ கண்கூடாக விளங்கும்‌ 
கண்ணுக்கு நேரே இல்லாவிட்டால்‌ பரோக்ஷமாக விளங்கும்‌. குடம்‌ 
முதலியவை, காலம்‌ இடம்‌ ஆகியவற்றால்‌ மறைபடுவதற்குரியவை. 
ஆத்ம அறிவோ அப்படியன்று. அறிவே ஆத்மவடிவமாகும்‌. 
அறிவு ஆத்மாவை விட்டு விலகாதது. அறிவுக்கும்‌ ஆத்மாவுக்கு 
மிடையில்‌ எந்த மறைப்பும்‌ இல்லை, எனவே ஆத்ம அறிவு. நேருக்கு 
ேநராய்‌ விளங்கும்தன்மை கொண்டது: கண்கூடாக விளங்காமை 
என்பது,பிற பொருள்களுக்கு உண்டேதவிர ஆத்ம அறிவுக்கு இல்லை. 
பொநறி முதலிய பிறபொருள்களின்‌ துணையின்‌ றித்தானாகவே 
விளங்கும்‌ இயல்பே, கண்கூடாக விளங்குதல்‌ என்று இங்கே 
கூறப்படுகிறது, 


௮ 


ஆத்ம அறிவு பிறபொருளின்‌ ய ரய த்தா க விளங்கு 
வது எது போலவெனில்‌:... 


ஏ சொரி ளா எவ்ள | 
கானக எ எளி வன? | 


பொருள்‌ :--ஒரு விளக்கைத்தெரியப்படுத்த மற்றொரு விளக்‌ 
கின்‌ துணைவேண்டா. ஏனெனில்‌ விளக்கு தானாகவே ஒளியுடன்‌ 
விளங்குகிறது. அதுபோல ஆத்ம அறிவை விளங்கவைக்க மற்றொரு 
அறிவு வேண்டா. ஏனெனில்‌ ஆத்மா தானாகவே அறிவொளியுடன்‌ 
விளங்குகிறது. ப 
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இவ்வாறு ஆத்மாவின்‌ அபரோக்ஷத்தன்மையை விளக்கிய 
பிறகு இப்போது ஆத்மாவின்‌ விகாரமற்ற தன்மையை விளக்குகிருர்‌. 


[கன்‌ எகரி வாளன்‌ எ ௭8648 | 
ஏகி எரு: சானா னவிஎ எ க ப 


பொருள்‌ :--ஆத்மா விஷய மாகாதது; மாறுபாடற்றது; வேற்‌ 
றுமையற்றது; ஆகையால்‌ அது தன்னாலோ, பிறவொன்நினாலோ 
எடுக்கத்‌ தக்கதுமன்று, விடத்தக்கதுமன்‌ று, 

விளக்கம்‌:-- ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபொருள்‌ உண்மை . 
யில்‌ இல்லை. தோன்றுகின்ற அவ்வேறு பொருள்களும்‌ ஜடப்‌ - 
பொருள்கள்‌. ஆகையால்‌ ஆத்மா விடத்தக்கதுமன்று; கொள்ளத்‌ 
தக்கது மன்று. இவ்வாறு ஆத்மா குணவிசேஷமற்றிருப்பதால்‌ அது 
மாறுபாடற்றதாகும்‌, எப்பொருள்‌ விசேஷ குணமுடையதோ அது 
விகாரமடையும்‌, ஆக்மாவோ குணமற்றது; எனவே விகாரமில்லாதது. 
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ஆத்மாவுக்கு நர்கம்‌ முதலியவற்றில்‌ அச்சமிருக்கிறது; ஆகை 
யால்‌ அது எப்படி விகாரமற்றதாகும்‌ ? என்ரால்‌, 


ஏ எளரஈககவிர: எகரி ல: | 
எண்‌ அ கி டின்‌ உட்ப 


பொருள்‌ :--₹₹அந்த ஆத்மா உள்ளும்‌ வெளியும்‌ நிறைந்தது. 
அழிவற்றது; பிறப்பும்‌! இறப்பும்‌, மூப்பும்‌ இல்லாதது.” அதுவே 
நான்‌ என்று எவன்‌ அறிகிருனோே அவன்‌ எதைக்‌ கண்டு பயமடை, 
வான்‌? 


விளக்கம்‌ :--அச்சத்திற்குக்‌ காரணமான வேறு பொருளில்‌ 
லாமையாலும்‌, -அச்சம்தரும்‌ வேறுபொருளில்லை' என்று அவன்‌ 
உறுதியாக உணார்ந்திருப்பதாலும்‌ அவனுக்கு அச்சம்‌ வராது. 
ஆகையால்‌ விகாரமும்‌ வராது. 

நக 

உயிருடன்‌ வாழும்‌ வரை நற்செயல்களைப்‌ புரிதல்‌ வேண்டு 
மென்று வேதம்‌ கூறுகிறது. புரியாவிட்டால்‌ குற்றமேற்படும்‌ 
என்றும்‌ அது கூறுகிறது. ஆகையால்‌ மெய்யறிவு பெற்றவனும்‌ 
நற்செயல்களைப்‌ புரிதல்‌ வேண்டும்‌ இல்லாவிடில்‌ குற்றம்‌ வரும்‌ 
என்‌ ரல்‌: 
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எரி. கர ஏரி ஊடு | 
எகர னை: ச்‌ ளா ப 

பொருள்‌ :--வேதம்‌ *ஸ்குரலமன்று அணுவன்று ”* என்பன 
போன்ற வாக்யங்களால்‌, செயல்‌ புரிவதற்குக்‌ காரணமான ஜாதி, 
ஆச்ரமம்‌. முதலியவை ஆஆத்மாவுக்கில்லை என்று விலக்குகிறது. 
மேலும்‌ அது, தத்‌ த்வமஸி முதலிய மஹாவாக்யங்களால்‌ :- ஆத்மா, 
விகாரமற்ற ப்ரஹ்ம வடிவம்‌ £”? என்பதை உறுதியாகக்‌ கூறுகிறது. 
ஆகையால்‌, :- உயிருடனிருக்கும்‌ வரை நற்செயல்‌ புரிய வேண்டும்‌ £' 
என்ற கட்டளை, ஆத்ம உண்மையை விளக்குவதற்கு முன்புதான்‌ 
பொருத்தமானது. ஆத்ம உண்மையை விளக்கிய பின்பு கர்மவிதி 
என்பது பொருந்தாது. 

விளக்கம்‌ :-கர்மங்களைச்‌ செய்வதற்குக்‌ குறிப்பிட்ட ஜாதியும்‌, 
நிலையும்‌ இருக்கவேண்டும்‌. ஜாதியும்‌, நிலையும்‌ உடலுக்கே உண்டு. 
ஆத்மாவுக்கு இல்லை. எவன்‌ அறியாமையால்‌ உடலை ஆத்மா என 
எண்ணுகிருனோ அவன்‌ தான்‌ கர்மாவைச்செய்வதற்குரிய தகுதியுள்ள 
வன்‌. வேதப்ரமாணத்தால்‌ தன்னை அஸங்கன்‌ என்றறிந்த மெய்யறி 
வுடையோன்‌, கர்மாவைச்‌ செய்வதற்கு அதிகாரியல்லன்‌. ஏனெனில்‌ 
அவனுக்கு ஜாதியிலும்‌, நிலைகளிலும்‌ அபிமானமேயில்லை. ஆகை 
யால்‌ கர்மவிதி என்பது மெய்யுணர்வு பெற்ற பின்பு பொருத்தமற்றது. 
மெய்யுணர்வு பெறுவதற்கு முன்புதான்‌ அது பொருந்தும்‌, 

ஃ5 

ஜாதி என்பது உடலுக்குரியது; அது ஆத்மாவுக்குரியதன்று 
* ஆத்மா ஜாதியை உடையதுபோல்‌ தோன்றுவது அறியாமை 
யாலேயே ?:: என்பதை விளக்குகிருர்‌, 


சேன எனாகிஎர்‌ எவர | 
க4 ர ஏனா: ஈரரவி்‌ ஏனா ப 
பொருள்‌ :--முன்‌ பிறப்பிலுள்ள உடலை விடும்போது, அந்த 


உடலுக்குரிய ஜாதியும்‌ விடப்படுகிறது. ஆகையால்‌ ஜாதி முதவியவை 
கள்‌ உடலுக்கே உரியவை. இந்த உடல்‌ வந்துபோவதால்‌ இது 


விளக்கம்‌ இவ்விதம்‌ உடலும்‌, அதைச்சேர்ந்த ஜாதி 
முதலியவைகளும்‌ ஆத்மாவிடம்‌ உண்மையாக இல்லை. இவைகளே 
கர்மாவுக்குக்‌ காரணங்களாகும்‌. ஒமெய்யுணர்ந்தவன்‌ ஆத்மாவின்‌ 
உண்மை வடிவையுணர்ந்தவன்‌; அவனிடம்‌ ஜாதியில்லை. ஆகை 
யால்‌ அவனிடம்‌ கர்மா நிகழாது. ஜாதிகளற்ற ஆத்மா ஜாதிகளுடன்‌ 
விளங்குவது அறியாமைத்கதோற்றமேயாகும்‌. 
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உடலில்‌ நான்‌ என்ற எண்ணம்‌ மிகவும்‌ ப்ரஸித்தமாயுள்ள து, 
அதை எப்படி. விலக்கமுடியும்‌? என்றால்‌, 
ஏவும்‌ ஒள எரி கு | 
வஸு 
டடத கடய பப்ப ப 
பொருள்‌ :... உடல்‌ முதலியவை ஆத்மாவல்ல; | ஆகையால்‌ 
அவற்தில்‌ :: நான்‌, எனது?” என்னும்‌ பற்று அறியாமையால்‌ ஏற்பட்‌ 
டுள்ளது. மெய்யுணர்வால்‌ அது தள்ளத்தக்கதேயாகும்‌. வேதமும்‌ 
“உடலை ஆத்மா என்றெண்ணுவது அஸரர்களின்‌ கொள்கை! 
என்று கூறுகிறது. 
கீ 


: இமெய்யுணர்வுக்குப்பின்பு, கர்மாவும்‌ இல்லை; ஜாதியுமில்லை; ”” 
என்பதை எடுத்துக்காட்டினால்‌ விளக்குகிளுர்‌; 


கோசானிஎளிரர்‌ எர்ளன்‌ (டர்‌ | 
ஏன எனன ஸ்ள்‌ ஏன எரர்‌ ப 


பொருள்‌ :..- ஒருவன்‌ துறவியாகிவிட்டால்‌, “* இறந்துபோன 
தன்‌ உறவினர்களின்‌ பொருட்டுப்‌ பத்துநாள்‌ தீண்டல்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌ '” என்ற கட்டளை அவனிடம்‌ பொருந்துவதில்லை. அது 
போலவே :: நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ '” என்ற மெய்யறிவு உண்டாகிவிட்டால்‌ 
அதன்‌ பிறகு ஒருவனுக்கு ஜாதியும்‌ கர்மங்களும்‌ இல்லாமல்‌ விலகி 
விடுகின்றன . 
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: அறியாதவனே ஸம்ஸாரியாகிறரான்‌; அறிந்தபின்‌ முக்த 
னணாகிர௫ன்‌ ?? என்பதை விளக்குகிறார்‌: 


ணாரா கர்‌ எள: ஏர | 
ஏச வரர: கரு எட னா | 


பொருள்‌ :-.-அறியாதவன்‌ எக விரும்புகிரனோ, அதை 
அடைய எண்ணி முயற்சி செய்து அதனை அடைகிறான்‌. அவன்‌ எப்‌ 
போது தன்னை ப்ரஹ்மமென்று அறிகிரானோேோ, அப்போது எல்லா 
ஆசைகளும்‌ நீங்குகின்றன. ஆசைகளிலிருந்து விடுதலை பெற்ற 
அவன்‌ மரணமற்ற நிலையையடைகிறான்‌. ஸம்ஸார விலங்கு அவனை 
விட்டு விலகுகிறது. 


ய உபதேதச எாஹஸ்ரீ 
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எல்லாவகையான வெளிப்பொருளால்‌ ஏற்படும்‌ இன்பங்களும்‌ 
ஆத்மவடிவ இன்பத்தின்‌ திவலைகளே என்று உறுதி கொண்டு, அழி 
யாத ஆத்ம இன்பத்தில்‌ திளைப்பவன்‌, வேறொரு பயனையடைவதன்‌ 
பொருட்டுச்‌ செயலில்‌ இறங்க மாட்டான்‌ என்று கருதிஉரைக்கின்ளுர்‌: 


எானகரி9: கார்‌ னான்‌ டிரரர்‌ | 

என்‌ ஏரல்‌ சரககரா பர: ஊர ப 
பொருள்‌ :--ஆ தமவடிவை அறிவதன்‌ பயன்‌, எல்லாச்‌ செயல்‌ 
களிலிருந்தும்‌ விலகுவதேயாகும்‌. ஆத்மா எப்போதுமுள்ளதாகை 
யால்‌,அது புதியதாக அடையத்தக்கதுமன்று. மற்றொன்றை அடை 
வதற்கு அது ஸாதனமுமாகாது. ஆத்ம அறிவைப்‌ பெற்றவன்‌, 
என்றும்‌ ஆனந்தத்துடன்‌ இருப்பான்‌” என்று ஸ்ம்ருதிகள்‌ கூறுகின்‌ 

றன. ஆகையால்‌ அவனுக்கு யாதொருசெயலுமில்லை. 
விளக்கம்‌ உலகில்‌ எல்லா முயற்சிகளும்‌ ஆத்ம இன்பத்திந்‌ 
காகவே உள்ளன. அந்த இன்பத்தை முழுவதும்‌ பெற்றவன்‌, 
வேறு சிறியபயனைத்தரும்‌ கர்மங்களில்‌ ஈடுபடமாட்டான்‌. ஆத்ம 
ஸுகமோ ஏற்கனவே அழியாமல்‌ இருப்பது; ஆகையால்‌ அது 
-ஸாத்ய ஸாதனங்களைக்‌ கடந்தது. அதன்பொருட்டு, கர்மா வேண்டு 
வதில்லை, எவ்விதத்திலும்‌ மெய்யறிவுபெற்றுள்‌ எவனுக்குச்‌ செயல்‌ 
யாதொன்றுமில்லை என்பது திரண்டகருத்து. 
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மெய்யறிவு பெற்றவன்‌ செயல்‌ புரிய வேண்டாம்‌ என்பது 
மட்டுமில்லை. மெய்யறிவைப்‌ பெற விரும்பும்‌ முமுக்ஷுாவிற்கும்‌ கர்மங்‌ 
களில்‌ ஈடுபாடு வேண்டாம்‌ £” என்ற கருத்து விளக்கப்படுகிறது. 


ன்‌ ட 3 ட 
ானடிகள்‌ ரன்‌ எ ரர்‌ | 
ட € _ 
ஏஷ கன்‌ ரூ என்பு எனயுள்‌ | 
பொருள்‌ :-ஃ மோக்ஷம்‌ பெற. விரும்புகிறவன்‌, பலவகையான 
ஸாதனங்களுடன்‌ கூடிய எல்லாக்‌ கர்மங்களையும்‌ விடல்‌ வேண்டும்‌. 
ஏனெனில்‌ கர்மாவினால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்கள்‌, உண்டுபண்ணுவது., 
அடைவது, மாற்றுவது, ஸம்ஸ்காரம்‌ செய்வது ஆகிய இந்த 
நான்கேயாகும்‌. இவற்றைத்தவிர வேறு யாதொன்றும்‌ கர்மாவின்‌ 
பயனாக இராது. ஆத்மாவோ கர்மாவின்‌ இத்தகையபயன்களுள்‌ 
ஒன்றாகாது... 


விளக்கம்‌ :-..16 முமுக்ஷாுவாயிருப்பவன்‌ மேமோ க்ஷ்த்தின்‌ 
இபாருட்டு நற்செயல்‌ புரிதல்‌ வேண்டாம்‌, ஏனென்றால்‌ மோக்ஷம்‌ 


மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதி: 17. 269 


என்பது செயலின்‌ பயனன்று; அது ஏற்கனவே உள்ளது; என்ற 
கருத்து £? இங்கே கூறப்பட்டது. மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌, 
அறியாமையை நீக்கிக்‌ கொள்ளவும்‌, மனத்தின்‌ வாஸனைகளைப்‌ 
போக்கிக்‌ கொள்ளவும்‌ சில நல்ல செயல்களைச்செய்தல்‌ தக்கதே. 
தான்‌. தன்வடிவமாக இருத்தலாகிய மோக்ஷம்‌, கர்மாவின்‌ 
பயனன்று ””? என்பதே இங்கு முக்கியமாகச்‌ சொல்ல வந்த கருத்து. 

குயவன்‌ குடத்தை உண்டுபண்ணுவதுபோல ஆத்ம நிலையைச்‌ 
செயலால்‌ உண்டுபண்ணுதல்‌ இயலாது. ஏனெனில்‌ அது எப்போது 
மிருக்கும்‌ பொருளாகும்‌. செயலால்‌ ஆக்கப்படும்‌ பொருளாகுமே 
யானால்‌ அது அழிவுறும்‌. மனிதன்‌ நடந்து ஓரிடத்தை அடைவது 
போல ஆத்மாவை அடைதல்‌ இயலாது. ஏனெனில்‌ ஆத்மா 
எப்போதும்‌ நமது வடிவமாகவே இருப்பதால்‌ அது முன்பே அடை 
யப்பட்டிருக்கும்‌ பொருளாகும்‌. அது எங்கும்‌ நிறைந்துள்ளதால்‌ 
முதலில்‌ அடையப்படாமலிருந்து பிறகு ஓர்‌ இடம்‌ போல அடையப்‌ 
படும்‌ பொருளாகாது. 


செயலின்‌ மூலம்‌ பால்‌ தயிராக மாறுகிறது. அவ்வாறு, 
ஸம்ஸாரநிலையை அடைந்தவன்‌ விடுதலை பெற்ற நிலையை ஒரு கர்மா 
வினால்‌ அடைவதில்லை. ஏனெனில்‌ ஒரு பொருள்‌ நிலை மாறுமே 
யானால்‌ அது அழியும்‌ தன்மையைப்‌ பெற்றுவிடும்‌. ஜீவன்‌ உண்மை 
யாகவே பத்த நிலையிலிருந்து முக்தி நிலையை அடைவதில்லை. எப்‌... 
போதும்‌ ஆத்மா முக்தமாகவே உள்ளது. ஜீவன்‌, ஸம்ஸாரம்‌, பந்தம்‌ 
என்பவை அவிவேகத்தின்‌' விளைவுகளாகும்‌. ஸு 


குணத்தை ஏற்றுவது அல்லது குற்றத்தை ல்க துல்ஸ்‌ 
ஸம்ஸ்காரம்‌ எனப்படும்‌. இவ்வகையான ஸம்ஸ்காரம்‌ செயலினால்‌ 
உண்டாக்கப்படும்‌. இது ஆத்மாவினிடம்‌ பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ 
ஆத்மா அஸங்கமானது; மாசற்றது. ஆகையால்‌ ஆத்மஸ்வரூப நிலை 
யாகிய மோக்ஷம்‌ செயல்களால்‌ ஏற்படும்‌ பயனன்று. 
51 
ஸாதனங்களுடன்‌ கூடிய கர்மாவை விடுவதாலேயே முக்தி 
ஏற்படுமா? அல்லது அதற்குப்பிறகு செய்யவேண்டியது ஏதேனும்‌ 
உண்டா? என்றால்‌ :_- 
சாரண என்னார்‌ வாளா சா ௭: 
னர்‌ ஈர்‌ ஜிரி4்‌ எனன ஏகார | 
பொருள்‌ :--வெளிப்பொருள்களில்‌ நாம்‌ வைக்கும்‌ விருப்பம்‌ 


முடிவில்‌ துன்பத்தையே அளிக்கும்‌; அது அழிவுறும்‌; அது ஆத்மா 
வின்‌ பொருட்டு இருப்பதாகும்‌. ஆகையால்‌ அவைகளிலிருந்து விருப்‌ 
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பத்தைச்‌ சுருக்கிக்கொண்டு, உண்மையை அறிய விரும்புவோன்‌ 
குருவை அணுகவேண்டும்‌. 
592 


பகு லக்ஷணம்‌ கூறப்படுகிறது. 


வார்‌ ள்‌ சோ ஜ்‌ நிற்கச்‌ என்‌ (8ர்‌ | 
ஏ 96 ரஜி காள |. 


பொருள்‌ $-- அடங்கிய மனமுள்ளவனும்‌, வேதப்பொருளை நன்‌ 
கறிந்தவனும்‌, ஆசைகளிலிருந்து விடுதலைபெற்றவனும்‌, இம்மை 
மறுமைகளின்‌ பொருட்டுச்செயல்‌ புரியாதவனும்‌, ப்ரஹ்மஸ்வரூபத்‌ 
தில்‌ நிலைபெற்றவனும்‌ ஆகிய குருவை அடைதல்‌ வேண்டும்‌. “நல்ல 
குருவையடைந்தவனே பரம்பொருளை அறிவான்‌”? என்று வேதம்‌ 
கூறுகிறது. குருவை வணங்கி ஆத்மாவைப்பற்றி வினவி அறிந்து 
கொள்ள வேண்டுமென்று பகவத்கீதை கூறுகிறது. ஆகையால்‌ குரு 
வின்‌ மூலமே தத்வ அறிவைப்‌ பெறவேண்டும்‌. 


599 
எ ஜுர ஏ3்‌ 18௭ நரா | 
அள்ள பயை ப வ்ப்பாம்‌ ம்‌ 
பொருள்‌ அர்த குருவானவர்‌,  மனவடக்கமுள்ளவனும்‌, 


மாணவனுக்குரிய நல்லியல்புகளைக்‌ கொண்டவனும்‌ ஆகிய அந்த சிஷ்‌ 


யனை, மனத்தை அடைந்திருக்கும்‌ அறியாமையாகிய இருள்வடிவ 
மான பெரிய கடலை, ப்ரஹ்மவித்யை என்ற ஓடத்தின்‌ உதவியால்‌ 
ின்வக்க க்ளாறுமரமு செய்தல்‌ வேண்டும்‌. 


5 
“குரு, முதலில்‌ மஹாவாக்யத்திலுள்ள சொற்களின்‌ பொருளை 
அறியச்‌ செய்தல்‌ வேண்டும்‌ ?? எண்‌ கிளுர்‌: 


9: மஜ: ௭14: எர: எர எ | 
எரி எ இன்‌ காவிரடு ப 


பொருள்‌ :---* பார்த்தல்‌, தொடுதல்‌, கேட்டல்‌, முகர்‌ குல்‌, 
எண்ணுதல்‌, நிச்சயித்தல்‌ முதலிய பலவேறு அறிவு சக்திகளும்‌, ஒன்‌ 
ரன ப்ரஹ்ம சைதன்யவடிவமேயாகும்‌, அங்ஙனமிருப்பினும்‌, அந்த 
அர்தப்‌ பொறிகளாகிய உபாதிகளால்‌ பலவகைகளாக இருக்கின்‌ றன”? 
என்று குரு, அறிவிக்க வேண்டும்‌. 


மெய்யறநிவை விளக்கும்‌ பகுதி..1.7. 971 


விளக்கம்‌ :-... அறிவு ஒன்டற. அதுவே ப்ரஹ்மம்‌. அது அந்தக்‌ 
கரண த்தில்‌ ப்ரதிபிம்பத்தை அடைகிறது. அதற்கு ஆபாஸன்‌ 
என்றுபெயர்‌. ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய அந்தக்காணம்‌, ஐந்து பொறி 
களின்‌ வாயிலாக வெளியேறி, நிறம்‌ ஒலி முதலியவற்றை அறிகிறது. 
அந்தக்கரணம்‌ வெளிப்பொருளையடைந்து அதன்‌ வடிவமாக மாறு 
கிறது. அப்போது அப்பொருளிலுள்ள ஆவரணம்‌ நீங்குகிறது. 
அந்தக்கரணத்திலுள்ள ஆபாஸப்பகுதி அப்பொருளை .விளங்கச்‌ 
செய்கிறது. அப்போது பார்த்தல்‌, கேட்டல்‌ முதலிய அறிவுகள்‌ பல 
வாறு தோன்றுகின்றன. ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய அந்தக்கரணத்தில்‌, 
அந்தக்கரணபாகத்தை நீக்கி ஆராயும்போது, அந்த ஆபாஸனுடைய 
உண்மைவடிவம்‌, ஸாக்ஷி சைதன்யமே என்பது புலப்படும்‌. அதுவே 
தத்‌ த்வமஸி என்ற மஹாவாக்யத்திலுள்ள த்வம்‌ என்‌ றசொல்லின்‌ 
பொருள்‌ என்று மாணவனிடம்‌ விளக்கவேண்டும்‌ *? என்பது கருத்து, 


ஐல 
“ஆத்ம அறிவு ஒன்றே' என்பதை விளக்குகிருர்‌. 
பப பப்ப ம்க்‌ மட்கு டப்ப இ 
89௭: ௭௯ ஏ ஏர்‌ வளரி எள | 


பொருள்‌ :-பகலவன்‌, பிறப்பும்‌ அழிவுமில்லாத தன்‌ கிரணங் 
களால்‌ எல்லா உலகையும்‌ விளக்கமுறச்‌ செய்துகொண்டு, தானொாருவ 
ஞகைவே இருக்கிறான்‌. அதுபோல ஆத்மா தன்‌ அழியாத அறி 
வொளியால்‌ எல்லா உலகங்களையும்‌ விளங்கச்‌ செய்துகொண்டு, 
தானொன்றாய்‌ விகாரமற்றதாய்‌ இருக்கிறது. அத்த ஆத்மா, புத்தி 
வ்ருத்தியால்‌ வேறுபட்டுத்‌ தோன்றும்‌ சிறப்பறிவால்‌ எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ அறிவதால்‌ *“ஸர்வஜ்ஞன்‌”' என்று கூறப்படுகிறது. 
பொதுவாக இருந்து எல்லாவற்றையும்‌ விளக்குவதால்‌ “ஸர்வத்ருக்‌”? 
என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. எல்லாப்பொருள்களின்‌ தர்மங்களுடன்‌ 
ஒட்டாமையால்‌ அது கதூயதாக உள்ளது. தூய்மையுள்ள ஆத்மா 
எப்போதும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அதிஷ்டானமாக இருந்துகொண்டு 
அறிகிறது. 
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இத்தகையதான ஆத்மா, ஏன்‌ ஸம்ஸாரியாகவும்‌, சிறியதாக 
வும்‌ தோன்றுகிறது ? என்றால்‌, 


பப தப்பாக ட்ப பபப (இ 
ஏகார சன இர்‌ ப 


ஒர்‌ உபச ஸாஹ்ஸ்ரீ 


பொருள்‌ 3] இியாஷ்ம கார்ன்ளாம்ரக கடலில்‌ உள்ளா ஆத்மா 
உடலள வுள்ள தாக அதியப்படுகிறது. உடலிலிருந்து பிரித்து அறியப்‌ 
படாததால்‌ உடவின்‌ தர்மங்களுடன்‌ கூடிய ஸம்ஸாரியாய்‌ அது 
காணப்படுகிறது. நீரில்‌ காணப்படும்‌ சந்த்ரன்‌ நீராகிய உபாதியால்‌ 
வேறுபட்டவன்‌ போலவும்‌, நீரின்‌ அசைவால்‌ தானசைபவன்‌ போல 
வும்‌ காண்ப்படுகிறான்‌. அதுபோலவே ஆத்மாவும்‌ உடலாகிய 
உபாதியால்‌ வேறுபட்டது போலவும்‌ ஸம்ஸாரியபோலவும்‌ காணப்‌ 
படுகிறது. 
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மோக்ஷமடையவிரும்புகிறவன்‌, விசாரணை செய்து ப்ரஹ்மத்தை 
அடையும்‌ முறையை விளக்குகிறார்‌: 
கள எள்‌ எரி ஊனா வன எ । 
ஏனிிணனளி எச எ என்னா: | 
பொருள்‌ :--வெளிப்‌ பொருள்களை யெல்லாம்‌ நன்கு ஆராய்ந்‌ 
குறிந்து, பிறகு அவற்றை உண்மையற்றவை என்று விலக்கி, பிறகு 
கனவை, நன்றாக ஆராய்ந்து, வெளிப்பொருள்கள்யாவும்‌ வாஸனை 
மயமான கனவே என்று அடிக்கடி எண்ணி, பிறகு அக்கனவுப்‌ 
பொருள்களையும்‌, காரணமான அவிவேக வடிவ மாயையில்‌ அடக்கி, 
பிறகு அந்தமாயையும்‌ இல்லாதபொருளே என்று அதநிந்து, அதை 
விலக்கி, ஆத்ம அறிவைப்பெற்று இருக்கும்‌ முழுக்ஷுூவான்வன்‌ 
ப்ரஹ்மத்ையடைகிறான்‌ , அவன்‌ அர்ச்சிராதி மார்க்கங்களை 
அடைவதில்லை. 
விளக்கம்‌ :-வெளிப்பொருள்கள்‌ யாவும்‌ ஐந்து பூதங்களின்‌ 
கார்யங்கள்‌; அவை சமஷ்டி வடிவிலும்‌ வ்யஷ்டிவடிவிலும்‌ உள்ளன. 
இவைகள்‌ காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌? ஆகையால்‌ இவற்றைக்‌ காண்ப 
வன்‌ வேருக உள்ளான்‌ என்று முதலில்‌ நன்கறிதல்வேண்டும்‌. 


பிறகு, வெளிப்பொருள்கள்‌ தனக்குவேருக உண்மையில்‌ 
இல்லை; அவைகள்யாவும்‌, பார்ப்பவனாகிய தான்‌ மாத்திரமே என 
அறிதல்வேண்டும்‌. அவ்வாறே கார்யங்களாகிய வெளிப்‌ பொருள்‌ 
களெல்லாம்‌ காரணப்‌ பொருளாகிய ப்ரஹ்ம மாத்திரமே என்றறிதல்‌ 
பேண்டும்‌. 


பிறகு, வெளியில்‌ காணப்படும்‌ ஸ்தூல. ஜகத்தை, அதன்‌ 
காரணமாகிய ஸூஒக்ஷ்மபூதங்களுடன்‌ கூடிய லிங்கவுடலில்‌ அடக்க 
வேண்டும்‌. நனவில்‌ தோன்றும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌, நினைவு 
வடிவமாயுள்ள வாஸனாமயமான கனவு மாத்திரமே என்று அடிக்கடி 
நினைத்தல்வேண்டும்‌. 


மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதி: 17, 979 


பிறகு இந்த வாஸனாமயமான லிங்க உடலையும்‌, அகுற்குக்‌ 
காரணமாகிய ஆபாஸ சைதன்யத்துடன்‌ கூடிய மாயையில்‌ அடக்கல்‌ 
மேேண்டும்‌. 


பிறகு, இந்த மாயையும்‌ உள்ள பொருளா? அல்லது இல்லாத 
பொருளா? என்று ஆராய்ந்தறிந்து, அதை நிரூபித்தல்‌ முடியாது 
என்ற முடிவை உணர்நீது, அதையும்‌ விவேகபுத்தியால்‌ விலக்க 
வேண்டும்‌. ர 

பிறகு, நனவு, கனவு, உறக்கம்‌ என்ற மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ 
ஸாக்ஷியாகிய ஆத்ம அறிவைப்பெறுதல்‌ வேண்டும்‌.. இவ்வாறு, 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஸாக்ஷியாயும்‌, எல்லாவற்றுக்கும்‌ அதிஷ்டானமாயு 
மூள்ள ப்ரஹ்மமே, நான்‌””' என்பதை அறிந்தவன்‌, தானிருக்கு 
மிடத்திலேயே ப்ரஹ்மமாகிருன்‌ . 

நல்ல செயல்களைப்‌ புரிபவர்கள்‌ தக்ஷிணாயன வழிமூலம்‌ பித்ரு 
லோகம்‌ செல்கிறார்கள்‌. உபாஸனை செய்பவர்கள்‌ உத்தராயண வழி 
மூலம்‌ ப்ரஹ்ம லோகத்துக்குச்‌ செல்கின்றனர்‌. ஒன்றான மெய்யறி 
வைப்‌ பெற்றவனோ யாதொரு வழியிலும்‌ செல்வதில்லை. அறியாமை 
அழிந்து விட்டதால்‌ அவன்‌ மறு பிறப்பையடையாமல்‌ இங்கேயே 
தன்‌ ஸ்வரூபமாயுள்ள ப்ரஹ்மபதத்தை அடைகிறான்‌. தனக்கு 
வேருன ஓர்‌ உலகினையோ, உடலையோ அவனடைவதில்லை. அவற்‌ 
றையடையவே மார்க்கம்‌ வேண்டும்‌. தனது நிலையாகிய ப்ரஹ்மஸ்வ 
ரூபத்தை அடைவதற்கு யாதொரு வழியின்‌ தேவையுமில்லை. 

58 
மேலே கூறிய கருத்து வலியுறுத்தப்படுகிறது. 
எ௱ற்ள்‌ 84 னோ எர்ணரவஏ 
னி இர: எச: ஏலி ஏக எ 8 6: | 

பொருள்‌ :....உறுக்கம்‌, நனவு, கனவு ஆகிய மூன்று நிலைகளை 
பும்‌ விலக்கி, அறியாமை என்ற பெருங்கடலைத்‌ தாண்டியவன்‌, தன்‌ 
னில்‌ நிலைபெறுகிறான்‌; யாதொரு சூணமும்‌ இல்லாதவனாகிருன்‌? 
உபாதிகளில்லாமையால்‌ தூயவனுகிரான்‌; அழிவற்ற அறிவாக 
விளங்குகிறான்‌; இயல்பாகவே அவன்‌ விடுதலை பெற்றவனாய்‌ விளங்கு 


௫ 9, ௮. ௬ [்‌ 
கிஞுன்‌ க ஆககையால அவனுக்கு குக்ஷி ஞுயன, உத்தராயண வ ழிகள்‌ 
வேண்டா. த்‌ 


59 
எனிக6்‌ ஏரண: ஏணி ஊர ஈஏ ஏ | 
கள: எக ஏர: ஈர ஏஜி எ ளா ப. 


ரத்‌ உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


பொருள்‌ :...-** நான்‌ பிறப்பற்றவன்‌; இறப்பற்றவன்‌; மூப்பில்‌ 
லாதவன்‌; அச்சமற்றவன்‌: எல்லாமுமறிந்தவன்‌; எல்லாவற்றையும்‌ 
விளக்குபவன்‌? தூயவன்‌ ££ என்று இவ்வாறு தன்னை அறிந்து 
கொண்டவன்‌ பிறப்பதில்லை, 
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ஏன்‌ பிறப்பதில்லை? என்ரால்‌, 


ஏஏ] ஏஏ ஈரிவிள்‌ சானி இள: | 
எனா நள்‌ என எண்கள்‌ ர: பு 
பொருள்‌ :--முன்பு கூறப்பட்ட அறியாமை என்னும்‌ இருள்‌ 
வடிவமான ஸம்ஸார விதை உண்மையில்‌ இல்லை என்பது 
வேதாந்த முடிபு. இந்த ஸம்ஸார விதை இல்லாததால்‌, மெய்யுணர்த்‌ 
தவனுக்குப்‌ பிறப்பேது? 
01 
: நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ '* என்று அறிந்தவனுக்கும்‌ உலகவாழ்க்கை 
இருக்கிறது. ஆகையால்‌ அவன்‌ தர்மங்களையும்‌ அதர்மங்களையும்‌ 
செய்து மறுபிறப்பை அடைவது கூடும்‌: எனில்‌, 


ஸிஏ எரிம்‌: ஏஸி இர்‌ ஏ௭ ௭ ர 
ஏ ஏரடான 3 ரஜா ப 
பொருள்‌ :--பாவிலிருந்து கடைந்து வெண்ணெயை எடுத்துப்‌ 
பிறகு அந்தப்பாலில்‌ அதைப்‌ போடுவோமானால்‌, அந்த வெண்ணெய்‌ 
முன்புபோல்‌ பாலுடன்‌ ஒன்றாகக்‌ கலந்திருக்காது. தனியாக மிதக்கும்‌, 
அதுபோல உண்மையற்ற புத்தி முதலியவற்நிலிருந்து, குன்னைப்‌ 
பிரித்து, “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்று ஒருவன்‌ அறிவானானால்‌, முன்பு 
போல அவன்‌ உடலபிமானம்‌ கொள்ளமாட்டான்‌. 
விளக்கம்‌ :--வெண்ணெய்‌ கடைந்தெடுக்கப்‌ பட்டபின்‌ பாலில்‌ 
மிதந்தாலும்‌ பாலுடன்‌ ஒன்று சேரக்கலக்காது, அதுபோலவே 
ஆத்மாவும்‌ உடல்‌ முதலியவற்றினின்றும்‌ பிரித்தறியப்பட்ட பிறகு, 
உடலுடனிருப்பினும்‌ ஒன்றுசேரக்‌ கலக்காது. பிரித்தறியப்பட்ட 
பின்பு, ஆத்மாவுக்கு முன்புபோல உடலுடன்‌ ஒன்ராகக்‌ கலந்து அபி 
மானங்‌ கொண்டிருக்கும்‌ தன்மை இராது என்பது கருத்து. மெய்‌ 
யுணர்ந்தோனிடம்‌ உடல்‌ காணப்பட்டபோதிலும்‌, அதில்‌ நான்‌ 
என்ற அபிமான மில்லாததால்‌, அவன்‌ செய்யும்‌ செயல்கள்‌ போவி 
யான செயல்கள்‌; அவை அவைக்‌ கட்டமாட்டா; அவை மறு பிறப்‌ 
புக்குக்‌ காரணமாவதில்லை. - அபிமானத்துடன்‌ செய்யும்‌ செயல்களே 


மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பசூதிஃ17. ல 


பிறவிக்குக்‌ கார ணம்‌. எனவே மெய்யுணர்ந்தவனுக்கு மறு 
பிறப்பில்லை. 
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மெய்யுணர்ந்தவனுக்கு ஸம்ஸாரபயமில்லை என்பதற்குச்‌ 
சான்று கூறப்படுகிறது. 
ஏர்‌ ஏஏ8௭௭4 ௮ ர8: பவ ஏ 
வாணன்‌ எ ணன்‌ என்ட 
பொருள்‌ :--அன்னமயம்‌ முதலிய ஐந்து கோசங்களுக்கும்‌ 
அப்பாலுள்ள தாயும்‌, “ “எந்நாளும்‌ காணப்படாதது”” என்றபொருளைக்‌ 
கொண்ட. வேதவாக்யங்களால்‌ விளக்கப்படுவதும்‌, ஸத்ய ஜ்ஞான 
அதந்த வடிவமாயிருப்பதுமான ப்ரஹ்மமே நானாக இருக்கிறேன்‌ 
என்று அறிந்தவன்‌ பயமற்றவணாகிறான்‌. 
விளக்கம்‌ 3-.இங்கே கீழ்வரும்‌ க்ைத்திரீய உபநிஷத்‌ வாக்யங் 
களின்‌ பொருள்‌, ச்லோகத்தில்‌ வந்துள்ளது. 
ந ட்ப பப பந்ததத பட ப்பட்ட உ டப 
“ ஏரு 4 க ளக எரர்‌ ணி?! 
இவை மேலே கூறிய கருத்திற்குச்‌ சான்றாக வருபவை. 
68 
ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவன்‌ பயமற்றவன்‌ என்பதை வலியுறுக்‌ 
துகிறுர்‌. 
்‌ படர 
ஏணி எரர்‌ ஏாணடைம ரக: ) 
கோரா: எ 0016 ௧௩௭௭ | 
பொருள்‌ :--உடலிலுள்ள வாக்கும்‌, மனமும்‌, பிறபொறதிகளும்‌, 
நெருப்பு, காற்று முதலியவைகளும்‌, எந்த ப்ரஹ்மத்திடம்‌ பயந்து 
கொண்டு செயலில்‌ ஈடுபடுகின்றனவோ, அந்த ப்ரண்மமே, ஆநந்த 
வடிவமான எனது ஆத்மா என்று உண்மையை அறிந்தவன்‌ எக்‌ 
காரணத்தாலும்‌ பயமடையான்‌. 
விளக்கம்‌ :--மெய்யுணர்ந்தவனின்‌ நோக்கில்‌ பயத்திற்குக்‌ 
காரணமான இரண்டாம்‌ பொருள்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ அவன்‌ 
பயமடையான்‌. 


6க்‌ 


ஜ்ஞானியும்‌, ப்ரஹ்மா, விஷ்ணு, ருத்ரன்‌ முதலியவர்களை 
வணங்குதல்‌ வேண்டும்‌. வணங்காவிடின்‌ பயமேற்படும்‌. ஆகை 


த உபதேச ஸாஓுஸ்ரீ 


டக 


யால்‌ அவனுக்கு தேவதைகளை வணங்குதல்‌ முதலிய செயல்கள்‌ 
உண்டு; என்றால்‌, 


எனினே: 8 ஏ சான்‌ இர கணு 
ர & ஈவா: எ கார்‌ கரா ஈன ॥ 
பொருள்‌ டுபயர்முதல்‌ ப்ராணன்‌ வரையில்‌ உள்ள எல்லாப்‌ 
பொருள்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானதும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்ததுமான, 
இரண்டற்ற ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஒருவன்‌ நிலை பெற்றவளனாயிருந்து விட்டால்‌, 
அர்த அறிவாளி யாரை வணங்குவான்‌? அப்போது செயலினல்‌ 
அடையவேண்டியது யாதொன்றுமில்லை. 


விளக்கம்‌ : சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ “பூமா என்ற ப்ரஹ்‌ 
மம்‌, நாமம்‌ வாக்‌ முதலிய பல பொருள்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான து”? 
என்று கூறப்பட்டுள்ளது. ஆத்மாவை அறிந்தவன்‌ எந்த தேவதை 
களினும்‌ தாழ்ந்தவனல்லன்‌. ஆகையால்‌ அவன்‌ யாரையும்‌ வணங்‌ 
கல்‌ வேண்டா. வணங்குதலால்‌ ஆகவேண்டியகார்யம்‌ யாதொன்றும்‌ 
அவனுக்கில்லை. 
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தற்போது மூன்று நிலைகளான உறக்கம்‌, கனவு, நனவு, 
இவற்றை விளக்கி, இவற்றிற்கு அப்பாற்பட்ட ஆத்மாவையும்‌ 
விளக்க விரும்பி, வரும்‌ ச்லோகத்தைக்‌ கூறுகிறார்‌. 


கூ ட ஆ க ஸ்‌ 
[886 கொன்‌ ஏ: காட ஏன: எனார[6: | 
ட கட பசலி 
எனின்‌ கு எளி எனி ஈறாக | 
பொருள்‌ :--ஆத்மா, விழிப்புநிலையில்‌, வெளியிலுள்ள ஸ்தூல 
உபா தியை அபிமானிக்கும்‌ விராட்டாகவும்‌, விச்வணாகவும்‌ விளங்கு 
கிறது. கனவில்‌ தனக்குள்ளே வாஸனா மயமான பொருள்களை 
நினை த்துக்கொண்டு, தைஜஸனாகவும்‌, ஹிரண்யகர்பனாகவும்‌ விளங்கு 
கிறது. உறக்கத்திலும்‌ ப்ரளயத்திலும்‌ ஆத்மா ப்ராஜ்ஞன்‌ ஆகவும்‌, 
ஈசனாகவும்‌ விளங்குகிறது. 
விளக்கம்‌ :--வ்யஷ்டி, ஸமஷ்டி அபிமானிகளுக்குள்‌ வேற்‌ 
அுமையில்லை; ஆகையால்‌, எவிராம்‌, வைச்வாநரன்‌ '* என்றும்‌, 
 தைஜஸன்‌, ஹிரண்யகர்பன்‌ *”என்றும்‌, ** ப்ராஜ்ஞன்‌, ஈசன்‌ ?* எண்‌ 
றும்‌ மூன்று நிலையிலுள்ள ஆத்மா, இருபெயர்களுடன்‌ கூறப்பட்டது. 
விழிப்புகிலையில்‌, வ்யஷ்டி ஸ்தூல சரீர அபிமானி வைச்வாதரன்‌ . 
ஸமஷ்டி ஸ்தூல சரீர அபிமானி விராட்‌. 
கனவில்‌, வ்யஷ்டி லிங்க சரீர அபிமானி தைஜஸன்‌ , 
ஸ மஷ்டி லிங்க சரீர அபிமானி ஹிரண்யகர்பன்‌. 


மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகூதி.17. டத்‌ 


உ.ஐுக்கத்தில்‌ வயஷ்டி காரண சரீர அபிமானி ப்ராஜ்ஞன்‌ . 
ஸமஷ்டிகாரணா சரீர அபிமானி ஈசன்‌. 
தனித்த பொருள்‌ வ்யஷ்டி எனப்படும்‌. கூட்டமாயிருப்பது 
ஸமஷ்டி எனப்படும்‌, உதாரணம்‌ :- வ்யஷ்டி- தனிமரம்‌, ஸமஷ்டி 
தோப்பு, 
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தற்போது மூன்று நிலைகளுக்கும்‌ ஸாக்ஷியாக விளங்கும்‌ 
பொருளை அறிபவன்‌ விடுதலைபெறுகிரறன்‌ என்கிறார்‌. 


ஏர எரா வரர்‌ எகர | 
எனி ஏஏார்பவிஏ்‌ எனன 8௩ ப 


பொருள்‌ :--- ** உறக்கம்‌, நனவு, கனவு ஆகிய மூன்று நிலை 
களும்‌ வாக்கினால்‌ மட்டும்‌ ஆரம்பிக்கப்பட்டவை; ஆகையால்‌ அவை 


வடிவமாகிய ப்ரஹ்மமே நான்‌ '” என்று இவ்வாறு உண்மைப்‌ பொரு 
ளில்‌ நிலைபெற்றவன்‌ விடுதலை பெறுகிறான்‌ , 


01 


“ஆத்மாவை அறியாமையால்‌, ஸம்ஸாரம்‌ ஏற்படுகிறது. 
ஆத்மாவை அறிந்துவிட்டால்‌ ஸம்ஸாரம்‌ விலகுகிறது” என்ற கொள் 


கையில்‌, அறியாமை அறிதல்‌ என்ற இந்த இரண்டும்‌ ஆத்மதர்மங் 
களாகிவிடும்‌; என்றால்‌, 


கான எள எனி என்ற விர ஏ । 
எனன எ 39 சார்‌ இக 48: | 


பொருள்‌ ;--ஸர்யன்‌ அழியாத ஒளிவடிவமாய்‌ இருப்பவன்‌; 
ஆகையால்‌ அவனிடம்‌ பகலுமில்லை; இரவுமில்லை. அதுபோல 
ஆத்மா அழிவற்ற அறிவு வடிவாயிருப்பது) ஆகையால்‌ ஆத்மாவிடம்‌ 
அறிவுமில்லை; அறியாமையுமில்லை. 

விளக்கம்‌ :--ஆத்மா, தாண்‌ அறிவொளியாக விளங்கிக்‌ 
கொண்டு, அறியாமையையும்‌, விளக்குகிறது. சித்த வ்ருத்தியாலேற்‌ 
படும்‌ அறிவையும்‌ விளக்குகிறது. அறியாமையும்‌, அறிவும்‌ விளக்கப்‌ .. 
படுபவை; அவை கல்பிதமாக உள்ளவை. அவை ஆத்மாவின்‌ 
கர்மங்களாகா. மேலும்‌ இரவு என்பதை வைத்துக்‌ கொள்வதால்‌ 
பகல்‌ என்ற ஒன்றைக்‌ கூறுகிறோம்‌. ஸுகர்யனிடம்‌ இரவே இல்லை, 
ஆகையால்‌ பகலுமில்லை. அதுபோல ஆத்மஒளிபில்‌ அறியாமை 
என்பதே இல்லை. ஆகையால்‌ அறிதல்‌ என்பதுமில்லை. இல்லாத 
அவைகள்‌ எப்படி ஆத்மதர்மங்களாகும்‌? 


ஒரச்து உபதேச ஸாஹஹஸ்ரீ 
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ஆகுமா ஒருகுணமுமில்லாதது என்பதை வேதப்ரமாணத்‌ 
தாலேயே அறிதல்‌ முடியும்‌. யுக்திப்ரமாணத்தால்‌ அறிதல்‌ முடியாது , 
ஆகையால்‌ வீணான யுக்திகளால்‌ அதை அறிய முயன்று துன்பமுறு 


தல்‌ வேண்டா :'' என்று எண்ணிக்‌ கூறுகிறார்‌. 


எனன ௭0௭ கா௭௩்‌ என | 
ர 8௭4 வரன்‌ ஏ ௭ சர ॥ 


பொருள்‌ :--வேதாந்தநூல்கள்கூறும்‌ உண்மைகள்‌, ஐயம்‌ 
கொள்வதற்கு உரியவையல்ல, ஆகையால்‌, *: நான்‌ ப்ரஹ்மமாகவே 
்‌ என்று உறுதிகொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 
ப்ரஹ்மமாயுள்ள எனக்கு விடத்தகுந்த பொருளோ, எடுத்துக்‌ 
கொள்ளத்‌ தகுந்த பொருளோ இல்லை '' என்று நன்றாக நினைவு 


கூர்தல்‌ வேண்டும்‌. 


எப்போதும்‌ உள்ளேன்‌ 


69 
ப்ரஹ்மத்தை விளக்கும்‌ சாஸ்த்ரம்‌ யாது? ப்ரஹ்மத்தை அறிந்‌ 
தவனுக்குப்‌ பயன்‌ யாது உண்டாகும்‌? என்பதற்குரியவிடையை வேத 
வாக்யத்தாலேயே விளக்குகிறார்‌. 
894 எ ஏர எனின்‌ என்‌ எள) 
ஏ1ச எளி ஏன்‌ ரண்‌ எ ளா ப 
பொருள்‌ :-- ₹* ஆகாசம்‌ எங்குமிருப்பதுபோல, நான்‌ ஒரு 
வனே எல்லாப்பொருள்களிலும்‌ இருக்கிறேன்‌. அத்தகைய என்‌ 
னிடம்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ கல்பிதமாக விளங்குகின்றன ££ என்று 
அறிகிறவன்‌ மறுபடியும்‌ பிறப்பதில்லை. 
விளக்கம்‌ :--இங்கு எவன்‌ என்னிடம்‌ எல்லாப்பொருள்‌ 
களும்‌ விளங்குகின்றன என்றும்‌, எல்லாப்பொருள்களிலும்‌ நானிருக்‌ 
கிறேன்‌ என்றும்‌ அறிகிரானோ, அவன்‌ பயமுறுவதில்லை”” என்று 
கூறும்‌ வேத வாக்யத்தின்‌ பொருளே கூறப்பட்டுள்ளது. 
70 
ஆத்மா விசேஷ குணங்களில்லாதது என்பதை இப்போது 
விளக்குகிறார்‌. 
எ ஏன்‌ ஏனா எ: நரக எர: எர | 
அளாளாஎ: ௮9: 1448 கோன்‌ ஏல: ஈர்‌ எள: ப 
பொருள்‌ :--ப்ரஹ்ம வடிவான ஆத்மாவுக்கு வேறாக, வெளி 
யிலும்‌, உள்ளிலும்‌, நடுவிலும்‌ யாதொரு பொருளுமில்லை. வேதமும்‌ 
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“உள்ளேயும்‌ வெளியேயும்‌ யாதொருபொருளும்‌ இல்லை”? என்று கூறு 
கிறது. ஆகையால்‌ அது தூய்மைவாய்ந்தது, தன்டுனொாளியுள்ள து. 
இ 
ஆத்மா எல்லாவெளிப்பொருளுடனும்‌ உண்மைத்‌ தொடர்பு 
இல்லாதது என்பதைக்‌ கூறுகிருர்‌. 
8 எனா$ எண: எனி ஏன்‌ உச: | 
கு இஃஃ்‌ கப 
அரனார்‌? எனன 44 84 எட | 
பொருள்‌ :--ப்ரஹ்மத்தை விளக்கவந்த வேதம்‌ ' **இஃதன்று; 
இஃதன்று'' என்று பிற பொருள்களை விலக்குவதன்‌ மூலமே ப்ரஹ்‌ 
மத்தைக்‌ காட்டுகிறது. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உலகப்பொருள்களின்‌ 
தொடர்பற்றது; இரண்டற்றது. மேலும்‌ வேதம்‌ “ப்ரஹ்மம்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ அறிவது; ஆனால்‌, அறியப்படாதது.”” என்றும்‌, அறியப்‌ 
பட்ட பொருள்‌, அறியப்படாதபொருள்‌ ஆகிய இவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அப்பால்‌ உள்ளது”” என்றும்‌ கூறுகிறது. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
ஒரு நாளும்‌ அறிவிற்கு விஷயமாகாதது. 
72 
மனிதர்கள்‌ ஆத்ம உண்மையைப்‌ பெறுவதற்கு, தேவர்கள்‌ 
தடங்கல்‌ செய்வார்களே என்ளுல்‌, 
ஏரண 36 என இர பரிச ரர்‌ | 
ஈ ளானா எர்ஷளார்‌ சாணார்‌ எர: பு 
பபொருள்‌ :-4.. நானே எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஆத்மாவாக விளங்கு 
கிறேன்‌; நானே பர ப்ரஹ்மம்‌: என்பது நன்கு அறியப்பட்டுவிட்‌ 
டால்‌, அவனே எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ ஆத்மாவாகிறான்‌ . ஆகையால்‌ 
அவனுக்கு யாரும்‌ தடைசெய்தல்‌ முடியாது. “தடைசெய்யும்‌ தேவர்‌ 
களுக்கும்‌ அவன்‌ ஆத்மாவாகிறான்‌”' என்று வேதம்‌ கூறுகிறது, 
விளக்கம்‌ :--மமெய்யுணர்வுபெற முயலும்‌ மக்களுக்கு தேவர்‌ 
களால்தடை ஏற்படலாம்‌. மெய்யுணர்வைப்‌ பெற்று விட்டவனுக்கு 
யாராலும்‌ எந்தவிதமான தடையும்‌ நேராது. தேவர்களின்‌ குடை 
என்பது அறியாதவர்களிடமே செல்லுபடியாகும்‌. 
78 
ஆத்ம ஜ்ஞானி தேவர்களாலும்‌ வணங்கத்தக்கவன்‌; ஆகை 
யால்‌ கேவர்களிடமிருந்து பயம்‌ அவனுக்கில்லை எண்கிளூர்‌. 
ஏிஏஅ4 ரன்‌ ஈரான்‌ ரன | 
வின: ஏ னோர்‌ ஏரு ஏ எ | 
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- பொருள்‌ :--ஜீவன்‌, தன்னைத்‌ தன்னொளி கொண்ட பரமாத்‌ 
மாவாக தேருக்கு தேர்‌. அறிவானானால்‌, அவன்‌ தேவர்களாலும்‌ 
்‌ வணங்கத்தகுந்‌ தவனாகிறான்‌. தேவர்களின்‌ பொருட்டுப்‌ பசுவாக 
இருக்கும்‌ நிலையிலிருந்து விடுபடுகிறான்‌. 

விளக்கம்‌ :--ஆத்மாவை அறியாதவன்‌ கர்மங்களைச்செய்து 
தேவர்களுக்கு மகிழ்வை ரத்‌ பன ஆகையால்‌ அவன்‌ தேதவர்‌ 
களுக்குப்‌ பசுவாகிறான்‌ மெய்யுணர்ந்தவஷனோ தன்னை அகர்த்தா 
வென்றநிந்து செயல்களிலிருந்து விலகி, தேவர்களுக்கும்‌ ஆத்மா 
வாகத்தன்னை அறிகிருன்‌, ஆகையால்‌ அவன்‌ தேவர்களுக்குப்‌ பசு 
வாவதில்லை. தனக அழுதது க அடல ண்‌ ட்டு வேதமும்‌ 
இக்கருத்தையே கூறுகிறது. 


74 


கீழே 66 ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ “*ஏனுன்ன்‌ 1ஏஜணள்‌ ?? என்று 
கூறியதை இப்போது விளக்க முறக்கூறுகிறார்‌ 


ஏனா என்ர: ஏரி ஏன்‌ | 
சர்‌ ஏன்னா எசா எ என ப 
பொருள்‌ :-- “ நானே, ஸத்‌ சித்‌ ரூபமான பரமாத்மா; பொய்‌ 
யான பிறபொருள்களுடன்‌ தொடர்பற்றவன்‌, ஆகாசம்போல்‌ தூய 
வன்‌ ”” என்று இவ்வாறு உண்மைப்‌ பொருளில்‌ உறுதிகொண்டு, 
பொய்ப்‌ பொருளைத்துறந்து விடுபவன்‌ ஒரு போதும்‌ பிறவித்துன்‌ 
பத்தையடைவதில்லை. 
விளக்கம்‌ :-- உலகில்‌ உண்மை கூறுபவன்‌ சிறைவாசம்‌ பெற 
மாட்டான்‌. பொய்பேசுபவனே சிறைத்தண்டனை பெறுவான்‌. 
அதுபோலவே, பொய்ப்பொருளை விடாதவன்‌ பிறவிச்சிறையை 
யடைவான்‌. உண்மைப்‌ பொருளை அறிந்தவன்‌ பிறவிச்சிறையைப்‌ 
பெறமாட்டான்‌. 
15 
உண்மையறியா தவர்கள்‌ வருந்தத்தக்கவர்கள்‌ என்றுகூறுகிறுர்‌: 
கட்‌ 12 உ சூ 
தரர்‌ ர மர்‌ 8 9) ) 
ரச சிராக கன னே போ எர என்‌ | 


பொருள்‌ :.எவர்கள்‌, ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தனக்கு வேருய்‌ அதி 
கிறார்களேோ, அவர்கள்‌ இரங்குதற்குரியவர்கள்‌ . எவண் தன்னில்‌ 
விளங்குகிரானோ, தன்னில்‌ நிலை பெற்றிருக்கிராுனோ, தன்னினும்‌ 
மற்கருண்றை உண்மையென அறியாகதவலனோ, அவன்‌ வசத்தில்‌ 
சதவர்களுமிருக்கிறார்கள்‌. 
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76 
ஆகையால்‌ மோக்ஷம்‌ பெறவிரும்புகிறவர்‌ செய்ய வேண்டுவது 
யாதெனில்‌ , 
னோ எனா னன எனின்‌ ௭௭ கள்‌ | 
ஒண்டு எளனாள்‌ எள்‌ எம்‌ ஈர ப 
பொருள்‌ :...ஜாதித்‌ தொடர்பு முதலியவற்றை. விலக்கியும்‌, 
செயல்களையும்‌, வேறுவகை மொழிகளையும்‌ விலக்கியும்‌, . எப்போதும்‌ 
“ஓம்‌ ?? என்பதைப்‌ பற்றுக்கோடாகக்‌ கொண்டு, தூயதும்‌ எல்லாமு 
மாயுமுள்ள ஆத்மஸ்வரூபத்தில்‌ நிலைபெறுக. 
இ 
ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை மறுபடியும்‌ சிறப்பிக்கின்றார்‌. 
பத ட்ட ட்ப பப்பட்‌ 
ஸு டு ட வரக்‌ ்‌ 5 
னர ஏ ஏக்‌ எகவடிரிரவாரார்‌ ॥ 
பொருள்‌ :₹-இந்த ஆத்மா எல்லாவகையான விதி எல்லை 
களுக்கும்‌ அணைபோல்‌ இருக்கிறது; பகலும்‌ இரவும்‌ இல்லாதது; 
மேலும்‌, கீழும்‌, குறுக்கேயும்‌ பிற எல்லா இடங்களிலும்‌ உள்ளது; 
எல்லாமுமாய்‌ இருப்பது; குன்றாத ஒளிவடிவமாய்‌ உள்ளது; துன்பத்‌ 
தொடர்பற்றது. 
18 
மேலும்‌ சிறப்பிக்கிறார்‌ :- 
்‌்‌ க அ  ்ஷ்லு ன 
ட்ட அபபட மடய இ 
 னவ்க ட வ அவனு கடட தவல்‌ லு வளைவ்கள்‌ அலத 
114 04 189164 14 4 1 
பொருள்‌ :--இதந்த ஆத்மா, தர்மம்‌ அதர்மம்‌ இவற்றிலிருந்து 
விடுபட்டது; கடந்தவற்றினும்‌, வரப்போகிறவற்றினும்‌ விடுபட்டது; 
கார்ய காரணங்களுக்கு அப்பாற்பட்டது. இவ்வாறு எல்லாவகை 
களான பந்தங்களிலிருந்தும்‌ விடுபட்ட பரப்ரஹ்மமாகத்‌ தன்னை 
அறியவேண்டும்‌. 
19 


“ஆத்மா, எல்லாபந்தங்களிலிருந்தும்‌ விடுபட்டுள்ளது என்பது 
எங்ஙனம்‌ பொருந்தும்‌? ஆத்மாவை அகர்த்தா என்று கூறும்‌ வேதம்‌ 
குன்‌ கர்ம படு ஆத்மாவை, கர்த்தா என்றும்‌ கூறுகிறது. 
ஆத்மாவினிடம்‌ ஒன்ரோடொன்று மாறுபட்ட தர்மங்கள்‌ எவ்வாறு 
பொருத்தும்‌? என்றால்‌, 
56 
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இயல்பாயமைந்த அவித்யாநிலையில்‌ தோன்றும்‌ கர்த்ருத்வத்‌ 
தையும்‌ போக்த்ருத்வத்தையும்‌ முன்னிட்டுக்‌ கர்மகாண்டம்‌ பயன்பெறு 
கிறது. உண்மையில்‌ அவித்யை அழிந்த நிலையில்‌ ஆத்மா கர்த்தாவு 
மன்று; போக்தாவுமன்று. ஆகையால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ மாறுபட்ட 
தர்மங்கள்‌ : இருப்பதாகக்‌ கூறுவது பொருத்தமானதே என்று கருதி, 
மாறுபட்ட தர்மங்களைக்கூறும்‌ வேத மொழிகளின்பொருளை எடுத்துக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. 

6 ்‌ ்‌ 

ஏத ஏர ஏர: இஜர்‌ எலி ஸர: | 
௮1841 ஏரள[களார ௮814 ஏ 846 || 

பொருள்‌ :-- ஆத்மா யாதொன்றும்‌ செய்வதில்லை; எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ செய்கிறது. அதுதூயது; அசையாமலிருந்து கொண்டே 
அது மிகவேகமாகச்செல்லும்‌ மனம்‌ முதலியவற்றினும்‌ மிகவேகமாகச்‌ 
செல்லுகிறது. பிறப்பற்றதாயிருந்து கொண்டே அது பலவிதங்‌ 
களாக உண்டாகிறது. ஆத்மா தன்னையடைந்துள்ள மாயையால்‌ 
அளவற்ற சக்தியைக்‌ கொண்டுள்ளது. ஆகையால்‌ அதனால்‌ செய்ய 
முடியாதது யாதொன்றுமில்லை. 

விளக்கம்‌ : இங்கே கீழ்வரும்‌ வேதப்பகுதிகளின்‌ பொருள்கள்‌ 


கூறப்பட்டன . 
கட்டபட்ட பட்ட தத்தத்‌ ப்ப போத்தி 


ச ட்ட்பி  மமிம கந்த பப்பி உடம்ப டந்த 
80 
₹ செயலற்ற ஆத்மா எல்லாவற்றையும்‌ செய்கிறது என்று 
கூறுவது உபசார வழக்கு '' என்பதை எடுத்துக்காட்டுகளால்‌ விளக்கு 
கிரார்‌. 
1௭௭ எார்சாஎனாஈ எட்னா எர எள | 
எண எள்‌ எக்கி காகி | 
பொருள்‌ :--அரசன்‌ தான்‌ ஒன்றும்‌ செய்யாமலேயே போரில்‌ 
வெல்கிறான்‌. காந்தமுள்ள இரும்பு தன்‌ ஸத்நிதி மாத்திரத்தால்‌ பிற 
இரும்புகளை அசைக்கிறது. அதுபோல்‌ கேவலஸாக்ஷியாகிய ஆத்மா, 
தான்‌ செயலற்றதாயிருந்து கொண்டே உலகம்‌ முழுவதையும்‌ இயங்‌ 
கச்‌ செய்கிறது. அந்த ஆத்மாவே நான்‌; நான்‌ உண்மையில்‌ செய 
லற்றவன்‌; பொறிகள்‌ முதலிய கருவிகளுடன்‌ தொடர்பற் றவன்‌; 
இரண்டற்றவன்‌ . 
51 
“மேலே கூறிய முறையிலன்நி வேறுவகையாக ஆத்மாவை 
அறிதல்‌ தகுதியன்று. வேதங்களில்‌ சொல்லியவாறே ஆத்மாவை 
அறிதல்‌ வேண்டும்‌'' என்று முடிவாகக்‌ கூறுகிறுர்‌. 
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ஈவ்ள்‌ (ரிக்‌ டன்‌ ன்ச்‌ என்னார்‌ | 
ஏன்‌ ஏன்‌ ஏக்‌ எ எளி எர ப 
பொருள்‌: ப்ரஹ்மம்‌ குணமற்றது; செயலற்றது; அழிவற்றது; 
இன்பதுன்‌ பங்களற்றது; தநோயற்றது; தூயது; அறிவாயிருப்பது; 


விடுதலை பெற்றுள்ளது. இத்தகைய ப்ரஹ்மமே நான்‌ என்று மனத்‌ 
தில்‌ உறுதி கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :-இங்கு 68 ஆம்‌ ச்லோகம்‌ முதல்‌ இதுவரை ப்ரஹ்‌ : 
மத்தின்‌ உண்மையான வடிவை வேதப்ரமாணங்களைக்கொண்டே 
- பகவத்பாதர்‌ விளக்கினார்‌. பலவகையான கருத்துக்களமைந்த பல 
உபநிஷத்வாக்யங்களின்‌ பொருள்களை அப்படியே ச்லோகத்தில்‌ 
அமைத்துக்‌ காட்டியுள்ளார்‌, யாதொரு பொறிக்கும்‌ எட்டாத 
நிலையை உடையது ப்ரஹ்மம்‌; ஆகையால்‌ அது வேதவாக்யங்களால்‌ 
மட்டுமே அதிவதற்குரியது. யுக்திகளைக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
உண்மையை அறிதல்‌ இயலாது. அவற்றினால்‌ குழப்பமே ஏற்படும்‌. 
வேதம்‌ யாவராலும்‌ நம்புவதற்குரியது. அதில்‌ நம்பிக்கையில்லாத 
வனுக்கு ப்ரஹ்ம அறிவு ஏற்படுதல்‌ இயலாது. வேதத்திற்கு அனு 
குணமான யுக்திகளை ஏற்றுக்‌ கொள்வதில்‌ தவறில்லை. வேதம்‌ கூறு 
கிறபடி ப்ரஹ்மசைதன்ய ஸ்வரூபத்தை அறிவதே பிறவி நீங்கு 
வதற்கு உரிய உபாயம்‌ என்று கருதிய பகவத்பாதர்‌ இந்தப்‌ பதி 
னான்கு ச்லோகங்களிலும்‌ வேதத்திலிருந்து ப்ரமாண வாக்யங்களை 
எடுத்துக்காட்டி அவற்றின்‌ பொருளை விளக்கியுள்ளார்‌. இவற்றின்‌ 
மூலம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ வேதப்ரமாணத்தால்‌ மட்டுமே அறியத்தக்கது என்‌ 
பதை நாமுணர்தல்‌ வேண்டும்‌. 

இந்த ச்லோகங்களில்‌, வந்த பொருளே திரும்பவும்‌ பலவிடங்‌ 
களில்‌ வந்துள்ளது, இதைக்‌ **கூறியதுகூறல்‌ £” என்ற குற்றமாகக்‌ 
கொள்ளல்‌ தகாது. ஏனெனில்‌ விளக்கப்படவேண்டிய பொருள்‌ மிக 
மிக நுட்பமானது; அது அறிவதற்கரியது. ஆகையால்‌ மிகவும்‌ 
கருணையுள்ள பகவத்பாதர்‌ அன்பர்களின்‌ நன்மையின்பொருட்டு, சில 
விட.ங்களில்‌ வேதவாக்யங்களைக்‌ கொண்டும்‌, சிலவிடங்களில்‌ பயனை 
எடுத்துக்‌ கூறுவதன்‌ மூலமும்‌, மற்றும்‌ சிலவிடங்களில்‌ மெய்‌ 
யுணர்வாளரின்‌ அனுபவத்தைக்‌ கூறுவதன்மூலமும்‌ ஆத்ம ஸ்வ 


ரூபத்தை அடிக்கடி விளக்குகிறார்‌. * நல்லதை அடிக்கடி சொல்ல 
வேண்டும்‌ :”? என்பது சான்றோரின்‌ கொள்கையாகும்‌. 
82 


கீழே கூறிய ப்ரகரணப்‌ பொருளைநினைவில்‌ கொள்ள எளிமை 
யாய்‌ இருப்பதன்பொருட்டுத்‌ தொகுத்துக்‌ கூறுகிறுர்‌. 
எவ்‌ ஒவ்‌ ஏ ஏஏ ஏஏ ஈகஜரர்‌ ருக்‌ ஜர்‌ ஏ 
4 இளம்‌ ரர்‌ என்ட்‌ (எனச்‌ | 
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என எள ஏடடின்ளா8ர்‌ எகுரிலாரிஈ: 
எ: எண எர: எனு தன 


பொருள்‌:--மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌, முதலில்‌ பந்தம்‌ 
மோக்ஷம்‌' ஆகிய இவ்விரண்டினையும்‌ நன்கு அறிதல்‌ வேண்டும்‌. பிறகு 
இந்த இரண்டும்‌ முறையே அறியாமையாலும்‌ அறிவாலும்‌ ஏற்படு 
கின்றன என்பதை உணர்தல்‌ வேண்டும்‌. பிறகு காரணப்பொரு 
ளாகிய ஒன்றே எல்லாவற்றிலும்‌ தொடர்ந்து நிற்கிறது என்பதையும்‌? 
“கார்யப்பொருள்‌ பலவாரறாகமாறிவரும்‌ தன்மையது; அதுபொறிகளால்‌ 
அறிவதற்குரியது. அதை விலக்கிவிடவேண்டும்‌;'' என்பதையும்‌ அறி 
குல்வேண்டும்‌. பிறகு காணப்படும்‌ பொருள்களுக்கு வேறுபட்ட தாயும்‌” 
மிகமிக மேன்மை பொருந்தியதாயும்‌, மாசற்றதாயும்‌, இரண்டற்றதாயு 
முள்ள உண்மைப்‌ பொருளை, வேதங்களின்‌ துணைகொண்டும்‌, குரு 
வின்‌ துணைகொண்டும்‌ உள்ளபடி அறிதல்‌ வேண்டும்‌. இவ்வித 
மறிந்தபிறகு ஆத்ம வடிவில்‌ நிலைநிற்கும்‌ அவன்‌, சோக மோஹங்்‌ 
களைக்‌ கடந்தவனாவான்‌; எல்லாமாகிய ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவனா 
வான்‌; எல்லாவற்றையும்‌ தன்‌ மயமாக்கிகொண்டவனாவான்‌; பிறவிப்‌ 
பிணியாலுண்டாகும்‌ அச்சமற்றவனாவான்‌; “ப்ராஹ்மணன்‌ '' என்ற 
“சொல்லின்‌ நேர்பொருளாக விளங்குவான்‌; எல்லாச்செயல்களின்‌ 
"பயனையும்‌ அடைந்தவனாவான்‌. 


விளக்கம்‌ :--1* பந்தமென்பது, “நான்‌ செய்பவன்‌; நுகர்பவண்‌ 
என்று பலவாறான எண்ணங்கள்‌ தோன்றுகின்ற வாழ்க்கை முறை 
யாகும்‌, மோக்ஷம்‌ என்பது ப்ரஹ்மவடிவாயிருத்தல்‌ ஆகும்‌. உண்‌ 
மையறிவில்லாமையால்‌ பந்தமுண்டாகிறது. உண்மையறிவு ஏற்படு 
வதால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்படுகிறது. காரணப்பொருளாக விளங்குவது 
ப்ரஹ்மமே. கார்யப்பொருளாகத்‌ கோன்றுவன, எல்லா உலகங்களு 
மாகும்‌. காரணப்பொருள்‌ ஒன்றே. கார்யப்பொருனள்‌ பல. காரணப்‌ 
பொருள்‌, கார்யப்பொருள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ தொடர்ந்திருப்பதாகும்‌. 
- கார்யப்பொருள்கள்‌ யாவும்‌ விலக்குவதற்குரியவைகளே. கார்யப்‌ 
பொருள்களை விலக்கிப்பார்த்தாலேயே காரணப்பொருளின்‌ உண்மை 
இயல்பு புலப்படும்‌. காரணப்பொருளாகிய ப்ரஹ்மத்தை அறிய, 
குருவின்‌ துணையும்‌ வேதத்தின்‌ துணயும்‌ வேண்டும்‌. இவற்றின்‌ 
துணைகொண்டு மெய்யறிவுபெற்றவன்‌, மறுபடி பிறப்பதில்லை.:? 
என்பது இங்குள்ள ஸாரமான கருத்தாகும்‌. 


64 


இவ்விதம்‌ ஆத்மாவை அறிந்தவன்‌, செய்வன செய்தவனணா 
கிரான்‌ *? என்று கூறுகிறார்‌. 
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ஏ ஏர்‌ என எனன வனா எ ௭௭: ) 
ள்‌ ஏ ஏரவிள்‌ வ9 ஏலா: மர | 
பொருள்‌ :--ஆத்மா தன்னால்‌ ஒருபோதும்‌ விடத்தக்கதன்று? 
கொள்ளத்தக்கதுமன்று. எனெனில்‌ தானே கர்த்தாவாகவும்‌ கர்மா 
வாகவும்‌ இருத்தல்‌ முடியாது. அதுபோலவே பிறபொருள்‌ யாதொன் 
லும்‌ ஆத்மாவினால்‌ கொள்ளத்தக்கதோ விடத்தக்கதோ அன்று. 
ஏனெனில்‌ ஆத்மாவுக்கு வேருகப்‌ பிறபொருள்‌ உண்மையிலில்லை. 
அதுபோலவே, பிறபொருளினால்‌ ஆத்மாவைக்‌ கொள்ளு தலும்‌ 
விடுதலும்‌ நிகழமாட்டா. ஏனெனில்‌ பிறபொருள்கள்‌ உண்மையற்‌ 
றவை. மேலும்‌ அவைஜடப்பொருள்கள்‌. இவ்வாறு ஒன்றாயுள்ளஆ தம 
அறிவில்‌ நிலைபெற்று இருப்பதே மெய்யறிவாகும்‌” என்று சான்‌ ஜோர்‌ 
கூறுவர்‌. 
84 
ட 
ஊராக எ எளி ன ) 
ஸ்ட ்‌ ட்டம்‌ 5 னல்‌ டட்லி 
எரவிஈர்‌ 18 ஏஜுகட ஏஏ ட ஏவ; | 
பொருள்‌ :--இந்த மெய்யறிவு :: ஆத்மாவே ப்ரஹ்மம்‌” என்ற 
வடிவாயிருக்கிறது, இதையே எல்லா வேதாந்த நூல்களும்‌ கூறு 
கின்றன, இந்த அறிவைப்‌ பெற்றவர்‌ எல்லா ஸம்ஸார பந்தங்களி 
லிருந்தும்‌ விடுதலை பெறுகிரர்கள்‌. ஆகையால்‌ இந்து அறிவை 
ஸம்யக்‌ மதி'” என்று சொல்வது பொருந்தும்‌. 
85 
இந்த மெய்யறிவை யாவரும்‌ பெறல்வேண்டும்‌ என்கிளறுர்‌, 
[ ட ள்‌ ட அன்ற தத்‌ 
ஊன ஏர்‌ ஜோர்‌ அழீம்‌ ஏரும்‌ | 
ஈ௫ள்‌ ஈர்‌ இர சனாரகரயர்‌ ப 
பொருள்‌ :--இந்த அறிவு எல்லாவேதங்களுடையவும்‌ ரஹஸ்‌ 
யப்‌ பொருளாயுள்ளது; தேவர்களுக்கும்‌ இது அறிதற்கு அரியது; 
மிகமிகத்‌ தூய்மை வாய்ந்தது; மிகவும்‌ உயர்ந்தது. இத்தகைய 
உண்மையறிவு இப்பகுதியில்‌ நன்கு வெளியிடப்பட்டிருக்கிறது. 
86 
“இரந்த அறிவு கவனத்துடன்‌ பாதுகாக்கப்பட வேண்டும்‌. 


தகுதியற்ற இடங்களில்‌ இதை வெளியிடல்‌ தகாது ?? என்று 
கூறுகிறார்‌. 


ஏரண மர்‌ வவளர்‌ | 
௭ எனச்‌ இனா ஏ | 
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பொருள்‌ ;--இந்த உயர்ந்த அறிவை மனவடக்கமற்றவனுக்கு 
அளித்தல்‌ தகாது. ஆசையற்றவனும்‌, குருசொற்படி நடப்பவனு 
மாகிய மாணவனுக்குத்தான்‌ அளிக்கவேண்டும்‌. 


81 
இதை ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ முறை கூறப்படுகிறது. 
னன்‌ ஏன்‌ இணி னி ௭ 8௪8. 
எண்ணினார்‌ கடன ॥ 
பொருள்‌ _..மாணவர்க்குரிய குணங்களைப்பெற்ற சிஷ்யன்‌, 
தனக்கு இந்த அறிவை அளிக்கும்‌ குருவிற்குச்‌ செய்யக்கூடிய கைம்‌ 
மாறு யாதொன்றுமில்லை. ஆகையால்‌ அவன்‌ நல்லொழுக்க முடைய 
வளுய்‌ இருந்துகொண்டு இந்த அறிவை விரும்பிப்பெற்று, பிறவித்‌ 
துன்பத்தைக்‌ கடத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
88, 89 
முடிவு, மங்கலத்துடன்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்ற முன்னோரின்‌ 
கொள்கையைப்‌ பின்பற்றி இரண்டு ச்லோகங்களால்‌ மங்கல வாழ்த்துக்‌ 
கூறுகிளுர்‌. 


என்‌ வள்‌ னா என என்னி எ ஈட்‌ 
௭: எள்‌ என்‌ என்‌ எ ॥ 
உ எ வி எடு எலஎ | 
வனி என்ன்‌ ஏனினாகஷ்டம்‌ | 
பொருள்‌ :-- அறிபவன்‌, அநியப்படுபொருள்‌, அறிவு ஆகிய 
இந்த முத்தொகுதிகளும்‌ எதற்கு வேருக இல்லையோ, அதி 


தகையதும்‌, எல்லாமறிந்ததும்‌, எல்லா சக்திகளையுடையதும்‌, அறிவு 
வடிவாயிருப்பதும்‌ ஆகிய ஆத்மாவிற்கு நமஸ்காரம்‌. 


எந்த ஆசிரியர்களால்‌, நாம்‌ மெய்யநிவைப்பெற்று, அதன்‌ 
மூலம்‌ அறியாமை மலிந்த பிறப்பும்‌ இறப்பும்‌ கொண்ட பெரிய ஸம்‌ 
ஸுாரக்‌ கடலைக்‌ கடந்தோமோ, அத்தகைய எல்லாமறிந்த குருமார்‌ 
களுக்கு வணக்கம்‌. 
84 ஏரகம்‌ எனனை ரோராரு 
மெய்யறிவை விளக்கும்‌ பகுதியாகிய பதினேழாம்‌ ப்ரகரணம்‌ 


முற்றும்‌ 


ஏச. ணா | ₹௪ | 


* ஜீவனாகிய நீ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌ ** 
தின்‌ பொருளை விரிவாகக்‌ கூறும்‌ பகுதி 


ழ்‌ 

முன்பகுதியில்‌, ஆத்மாவைப்பற்றிய அப்ரோக்ஷ்‌ அறிவே 
பிறவித்துன்பத்தைப்போக்கும்‌ என்றும்‌, அது வேதாந்த வாக்யங்‌ 
களால்‌ உண்டாகும்‌ என்றும்‌ விளக்கப்பட்டது. “அது தவறு; வேதாந்த 
வாக்யங்கள்‌ பரோக்ஷமான அநிவையே உண்டாக்குகின்‌ றன, 
அந்த அறிவைப்பெற்றபின்யு அபரோக்ஷ அதிவைப்‌ பெறுவதன்‌ 
பொருட்டு அடிக்கடி - நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ '? என்று சொல்லிக்கொண்டு 
தயானிக்கும்‌ செயலைப்புரிய வேண்டும்‌, அதற்கு - ப்ரஸங்க்யானம்‌?? 
என்றுபெயர்‌;”” என்று சிலர்கூறுகின்‌ றனர்‌. அந்தக்கொள்கை பொருத்‌ 
தமற்றது என்று காட்டி, அத்வைத முடிவை வேதப்ரமாணம்‌, யுக்திப்ர 
மாணம்‌ முதலியவற்றால்‌ நன்கு விளக்குவதற்காக, பகவத்பாதர்‌ இந்‌ 
தப்பகுதியைத்தொடங்குகிருர்‌. முதலில்‌ முறைப்படி இறைவணக்கம்‌ 
செய்ய விரும்பி, தாம்‌ உரைக்கப்போகும்‌ கருத்தையே, இறைவணக்க 
ச்லோகத்தில்‌ அமைத்துக்‌ கூறுகிறுர்‌, 

னள லின்‌ சோர ஏ ரப 
என்ன்‌ ஈன்‌ எனி விண்‌ | 

பொருள்‌ :-- எந்த ஆத்மாவினால்‌, ஆபாஸசைதன்யத்துடன்‌ 
கூடிய சித்தவ்ருத்திகள்‌, நனவிலும்‌, கனவிலும்‌ உண்டாகின்றனவோ, 
அந்த வருதகுதிகள்‌ எந்த ஆத்மாவில்‌ உறக்கத்தின்‌ போது ஒடுங்குகின்‌ 
றன வோ, அத்தகையதும்‌, புத்தி வ்ருத்திகளுக்கெல்லாம்‌ அதிஷ்டான 
மாய்‌ இருப்பதும்‌, அழிவற்ற அறிவாக விளங்குவதுமான முழுமுதநத்‌ 
கடவுளுக்கு நமஸ்காரம்‌. 


என்ற மஹாவாக்யத்‌ 


த்‌ 

இப்போது குருவிற்கு வணக்கம்‌ செய்கிறுர்‌. 

ட்ட லட ட 

ரண எனி ம்ம்‌ உளி ஏகி எனிண்ட 

அவம்‌ அபத ச ன பி 

மர 809-144 ள்கள்‌: எரி ஏரிாஏ ஏர்பு பு 

பொருள்‌ :--துறவிகளுள்‌ மிகச்சிறந்தவரும்‌, மிகப்பெருமை 
வாய்ந்தவரும்‌, மிகமிகப்பரந்த அறிவையுடையவருமாகிய நம்முடைய 
குருவானவர்‌, வஜ்ரம்‌ போன்ற யுக்திகளால்‌ நிறைந்த, வேத வாக்கி 
யங்களாகிய கத்திகளால்‌, பேதவாதிகளான பகைவர்களை அழித்து, 
வேதங்களின்‌ உண்மைப்பொருளாகிய பெருஞ்செல்வ த்தைப்‌ பாது 
காத்தார்‌. அதுதகைய சான்றோருக்கு வணக்கம்‌, 
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விளக்கம்‌ :--இங்கு “ஒன்றான ப்ரஹ்மதத்வமே வேதத்தின்‌ 
பொருள்‌? அப்பொருளே யுக்திக்கும்‌ பொருத்தமானது. பேதத்தைக்‌ 
கூறுவது வேதங்களின்‌ நோக்கமன்று '' என்ற கருத்து உருவக அணி 
யின்‌ மூலம்‌ விளக்கப்பட்டது. 


ட்‌ 


குருவணக்கத்திற்குப்‌ பிறகு, “₹தத்‌ த்வமஸி முதலிய மஹாவாக்‌ 
யங்களாலேயே அபரோக்ஷமான மெய்யறிவு ஏற்படுகிறது?” என்று 
கூறுகிருர்‌. ்‌ 


(88: ஏஷோரிவிஏ்‌ இரண: | 
கள்‌ எடி ஏரண எனா ॥ 


பொருள்‌ 2-6 நான்‌ எப்போதும்‌ விடுதலை பெற்றுள்ள ப்ரஹ்ம 
மாகவே இருக்கிறேன்‌ *? என்ற அபரோக்ஷ அறிவு வேதாந்த வாக்‌ 
யங்களால்‌ ஏற்படாது என்றால்‌, வேதங்கள்‌ மிகுந்த அன்பு கொண்டு 
தாயைப்போல, “நீ அதுவாகிறாய்‌' என்பன போன்‌ றவாக்யங்களை 
எதன்‌ பொருட்டு உரைக்கின்‌ றன? 


விளக்கம்‌ :---தாய்‌ தன்‌ மகனிடம்‌ அன்பு கொண்டிருப்பாள்‌) 
கருணை கொண்டிருப்பாள்‌; அவனுக்கு நல்லவற்றையே சொல்லுவாள்‌ 
அதுபோலவே வேதமும்‌ மக்களிடம்‌ அன்பும்‌ கருணையும்‌ கொண்டுள்‌ 
ளது, மக்கள்‌ பிறவித்துன்பத்திலிருந்து நீங்க வேண்டும்‌ என்று 
எண்ணி அந்த வேதம்‌ ஆத்மாவின்‌ உண்மை வடிவத்தை அறிவுறுத்‌ 
துகிறது. அதை அறியாததால்‌ பிறவித்துன்பம்‌ ஏற்பட்டது. அதை 
அறிந்தால்‌ பிறவித்துன்பம்‌ நீங்கிவிடும்‌, ஆகையாலேயே வேதம்‌ 
தத்‌ த்வமஸி :* முதகுலிய மஹாவாக்யங்களைக்‌ கூறுகிறது. இந்த 
மஹாவாக்யங்களால்‌ மெய்யறிவு ஏற்படும்‌ என்று வேதம்‌ உறுதியாக 
எண்ணுகிறது. இந்த வாக்யங்களின்‌ மூலம்‌ மெய்யறிவு ஏற்படா 
விடின்‌, தாய்போன்ற வேதம்‌ இந்த மஹா வாக்யங்களைக்‌ கூறியிராது. 

& 


மேற்கூறிய மெய்யறிவால்‌, மயக்கம்‌ காரணமாக ஏற்படும்‌ 
துன்பங்கள்‌ நீங்கும்‌. இதுவே பயன்‌ என்று கூறுகிருர்‌. 
கோவி வார கோர எண்ன) 
ரிரரலிள்ா என்னார்‌: ப 
பொருள்‌ : கயிற்றில்‌ தோன்றும்‌ பாம்பு என்ற எண்ணம்‌ 


கயிற்றை நன்கறிந்துவிட்டால்‌ நீங்கிவிடும்‌. அதுபோல, எப்போதும்‌ 
விளங்கிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஆத்மாவில்‌ தோன்றும்‌ புற உலகத்தோற்‌ 


க அதுவாயிருக்கிறுய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பஞ்தி: 18. 0 
இம்‌, ஆதும அறிவால்‌ நீங்கினிடும்‌. அந்த ஆத்ம து றிவு “தத்‌ தவம்‌?? 


என்ற வேத வாக்யத்தால்கான்‌ ஏ படும்‌. 


விளக்கம்‌ ;- கயிற்றைப்‌ பாம்பு என்று மயக்கம்‌ கொண்டு அச்ச. 
மடைகின்றவனிடம்‌ இது பாம்பன்று; கயிேற என்பதை மற்றொருவன்‌ 
அதிவுறுத்திவிட்டால்‌ பாம்பால்‌ ஏற்பட்ட அச்சம்‌ போய்விடும்‌. 
மயக்கமும்‌ நீங்கிவிடும்‌. அதுபோல்‌, அஸம்ஸாரியான - ஆத்மாவை 
ஸம்ஸாரி என்றெண்ணி மயங்கும்‌ அறிவற்றவளை நோக்கி, வேதம்‌ 
“நீ அஸம்ஸாரியான பரமாத்மாவே”? என்று கூறுகிறது. அதை 
அனுபவித்து உணர்ந்தவனிடம்‌ மயக்கமும்‌ விலகுகிறது. ஸம்ஸாரபய 
மும்விலகுகிறது. இங்கு அஹம்‌ என்பது ஆத்மாவையும்‌, யுஷ்மது 
என்பது பிறபொருளையும்காட்டும்‌. 
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வேதங்களாலேற்படும்‌ . மெய்யுணர்வால்‌, அதாகுமப்பொரு 
ளில்‌, உண்மை என்ற தோற்றம்‌ விலகும்‌ என்பதை, எடுத்துக்‌ காட்‌. 
டினால்‌ விளக்குகிறார்‌. 


ணாள 8 ஏவி என ) 
மூய்யபி துட வ பட்டு பத ம்ட்ட்ட்ப்வ 


பொருள்‌ :..சாஸ்குர ப்ரமாணாத்தால்‌, குர்மங்களை அறிகிறோம்‌. 
அதுபோல மஹாவாக்யங்களால்‌ மெய்யான ஆத்மாவை அறிகிறோம்‌. 
௧௬ட. மந்த்ரம்‌ முதலியவற்றைத்யானம்‌ செய்வதால்‌ பாம்பின்‌ விஷம்‌ 
நீங்குகிறது. அதுபோல, மெய்யுணர்வால்‌, அழியாமை முதலிய 
எல்லாப்பாபங்களும்‌ நீங்குகின்‌ றண, 


விளக்கம்‌ :- தர்மங்கள்‌ உண்டு என்பதையும்‌, தர்மங்களால்‌ 
மேலுலகம்‌ உண்டு என்பதையும்‌ வேதங்களின்‌ மூலமே அறிதல்‌ 
கூடும்‌. அதுபோல்‌ ஆத்மா, ப்ரஹ்மமாகவே உள்ளது. என்பு 
வேதங்கள்‌ மூலம்‌  அஆ.றிகிறோம்‌. ட்ட ட்ட தகட்ட உட்பட 
எர எயாணி வாகரிம்‌”” ஏரு” முதவியவேதவாக்யங்கள்‌ ப்ரஹ்‌ 
மமே ஆத்மாவாக உள்ளது என்பதை விளக்குகின்றன. ஆத்மாவை 
உள்ளபடி உணர்வதே மெய்யறிவு எனப்படும்‌, இதைப்பெற்றவ 
விடம்‌ பொய்யறிவான ஸம்ஸாரம்‌ முதவியவை இருக்கமாட்ட.ா. 
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மகாவாகயத்தால்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மமாகவே இருக்கிேேண்‌ ”? 
என்ற அறிவு ஏற்படுகிறது. “நான்‌ செயல்புரிபவனாக இருக்கிறேணன்‌”்‌ 


லா 


990 உபதேச ஸஸாஹஸ்ரீ 
களுள்‌ மஹாவாகயத்தால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவு, நான்‌ செய்பவன்‌ ?? 
என்ற அனுபவ அறிவை விலக்குகிறது என்பதற்கு யாது 
காரண மெனில்‌ 
ட்‌ க்‌ வங்க ஷ்‌ 
எதன்‌ ஏரின்‌ எனானாரார்க்‌ | 
ஸ்‌ ஞனயு ்‌்‌ ்‌ெ 0௩ 
எரிாணன்‌௭ எனி ஏரா எ | 

பொருள்‌ :-- நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்ற அறிவும்‌, நான்‌ செய்பவன்‌ 
என்ற அறிவும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌, ஆறிந்த நிலையிலும்‌, அறியாத நிலை 
யிலும்‌ தோன்றுகின்றன. இந்த அறிவுகளுள்‌ எது அறியாமையால்‌ 
ஏற்படும்‌ அறிவோ, அது விலகுகிறது. என்பதே பொருந்திய முடி 
வாகும்‌. 

விளக்கம்‌ :. உலகில்‌ அறியாமை இருந்த காலத்தில்‌, நாம்‌ 
மேற்கொண்டிருந்த செயல்களை அறிவு வந்தவுடன்‌ விட்டுவிடுகிறோம்‌. 
இது உலக வழக்கம்‌. அதுபோலவே நான்‌ கர்த்தா என்ற அறிவு, 
ஆத்மாவின்‌ உண்மையை அறிவதற்கு முன்பு ஏற்பட்டது. நான்‌ 
ப்ரஹ்மமென்பது ஆத்மாவை அறிந்த பின்‌ ஏற்பட்டஅறிவு. ஆகை 
யால்‌ அறிந்த கால அறிவு, அறியாதகால அறிவை விலக்கும்‌ என்பது 
பொருத்தம்‌, 


ர 


மேற்கூறிய இரண்டு அறிவுகளில்‌ எது ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்‌ 
படுவது? என்பதை விளக்குகிறார்‌. 


எனி எளாரிவா விர எனி | 
எனன எரி வன்‌ வேளாள ப 


பொருள்‌ :--முதலில்‌ திசைமயக்கம்‌ கொண்டவன்‌, பிறகு விசா 
ரித்து, உண்மையான திசையை அறிந்து, முன்‌ உண்டான மயக்கத்‌ 
தைப்‌ போக்கிக்‌ கொள்கிறான்‌. அதுபோல, நான்‌ செய்பவன்‌ 
என்ற அறிவு, அவிவேகநிலையில்‌ போலியான ப்ரமாண த்தால்‌ 
ஏற்படும்‌. அது ப்ரதுயக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களால்‌ ஏற்பட்டது 
போல்‌ காணப்படினும்‌, விவேக நிலையில்‌ “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ £? என்று 
உண்மைப்ரமாணகத்தால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவால்‌, திசைமயக்கம்‌ போல்‌ 
விலக்கப்படும்‌. 
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“மான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ?” என்ற அறிவு போல :* நான்‌ செய்பவன்‌; 
அனுபவிப்பவன்‌ ”* என்ற அறிவும்‌ வேதத்தால்‌ சொல்லப்படுகிறது. 


ம்‌ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18, 283, 


* அர்‌ ஏஏ ஏர்ஸ?? என்றுவேதம்‌ கூறுவதால்‌ ஆத்மா கர்த்தா எண்‌ 
பதையும்‌ அறியலாமல்லவா? எனில்‌, 


ஐ அர ஏண்‌ இிருர௭ா16 8 | 
ஏணி ஸீரா என ியிஎ எி: ப 


பொருள்‌ :--“£ செய்‌, அநுபவி”” என்று கூறும்‌ வேதம்‌, உல 
கில்‌ எல்லா மக்களின்‌ மனத்திலும்‌ உள்ள செயல்புரிதலாகிய எண்‌ 
ணத்தை அனுவாதம்‌ செய்கிறது. தெரியாததைச்‌ சொல்வதில்லை, 
“ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ £”' என்ற எண்ணமோ வேதத்தால்‌ மட்டுமே ஏற்‌ 
படுகிறது. வேறு யாதொன்றாுலும்‌ அது ஏற்படுவதில்லை. ஆகையால்‌ 
வேதத்தால்‌ மட்டும்‌ ஏற்படும்‌ ஆத்ம அறிவால்‌, வேறுன :* நான்‌ 
கர்த்தா ?? என்ற அறிவு விலக்கப்படுகிறது. 


விளக்கம்‌ :--* நான்‌ வேறு; ப்ரஹ்மம்வேறு; ?: “* நான்‌ செய்‌ 
பவன்‌; பயனை நுகர்பவன்‌ '” என்ற அறிவு மக்கள்‌ யாவருக்கும்‌ இயல்‌ 
பாகவே உண்டு. அது வேதம்‌ சொல்லித்‌ தெரிந்து கொள்வதன்று. 
அறியாமையால்‌ தன்னைக்கர்த்தா. என எண்ணிக்‌ கொண்டிருப்பவன்‌, 
நல்லதைதச்‌ செய்யட்டும்‌: என்று எண்ணும்‌ வேதம்‌ “உண்மை பேசு??, 
: தர்மம்‌ செய்‌?' என்று கட்டளையிடுகிறது. அது, அறியாத 
பொருளைச்‌ சொல்ல வரவில்லை, கர்த்ருத்வம்‌ என்பது குனக்கு 
உண்டு என்பதை எல்லோரும்‌ அறிவார்கள்‌. மக்கள்‌ தீயவற்றைப்‌ 
பேசவேண்டாம்‌; தீயவற்றைச்‌ செய்யவேண்டாம்‌; என்று கருதிய 
வேதம்‌, உண்மையைப்பேசு என்கிறது; தர்மத்தையே செய்‌ 
என்கிறது. 


£: நான்‌ ப்ரஹ்மமாவேன்‌ £: சான்பதோ, யாவரும்‌ தெரிந்து 
கொள்ளாத ஒன்று. தெரிந்து கொள்ளாத ஒன்றைத்‌ தெரியவைப்‌ 
பதே வேதத்தின்‌ நோக்கம்‌. வேதவாக்யப்‌ பொருளை அறிந்தபின்‌ 
ஏற்படும்‌ “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌?” என்ற அறிவு, அதை அறிவதற்குமுண்பு 
ஏற்பட்டுள்ள **நான்‌ கர்த்தா?? என்ற அறிவை விலக்கும்‌. “யாகம்‌ 
செய்தால்‌ ஸ்வர்க்க இன்பம்‌ பெறலாம்‌'” என்பது அறியாத பொருளே 
யாகும்‌. அதை வேதம்‌ செய்யும்படி கட்டளையிடுகிறது. ஆகையால்‌ 
தெரியாததையே வேதம்‌ தெரிவிக்கிறது. நான்‌ கர்த்தா'' என்பது 
மக்களுக்குத்‌ தெரியாததன்்‌ று. அதை வேதம்‌ விதிக்கவில்லை. முன்பே 
ஸித்‌ தமான செயல்புரியும்‌ தன்மையை அனுவாதம்‌ செய்து, வேதம்‌ 
குர்மங்களைச்செய்யும்படி கட்ட ளையிடுகிறது!. 
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இனி 10 ச்லோகங்களால்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌”” இன்றியமை 
யாத்து என்று கூறும்‌ பிறமதத்தவரின்‌ கொள்கை விளக்கப்படுகிறது.. 


சார! உபதேச ஸாஹ ஸ்ரீ 
4 ஏரி வஏர்‌ எனி ஏரா ர | 
2 * பத்தல வை 
எள்‌ எர்௭ர்‌ என்‌ ஜாய | 
பொருள்‌ :--*₹நீ ப்ரஹ்மமாகிரஞய்‌”? என்று கொலைப்பட்ட. 
வுடனே, அதைக்கேட்ட ஒருவன்‌ நிலையானமுக்தியை அடைவதில்லை, 
ஆகையால்‌ கேட்டபிண்பு “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”” என்று சொல்கதொடரை 
மீண்டும்‌ சொல்லி தியானம்‌ செய்தல்‌ வேண்டும்‌. யுக்தியடன்‌ அந்த 
வாக்யப்‌ பொருளை நினைவு கூர்குல்‌ வேண்டும்‌. 
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எம்‌ எ ஏல்‌ எடயு்ளிவ6 சி ஏர | 
ஏர எர என்னா ஈர்‌ உண ப 


பொருள்‌ :- எவன்‌, வாக்யங்களின்‌ பொருளை அறியும்‌ திறமை 
பெத்திருந்தாலும்‌, ஒரு முறை “தத்‌ தவமஸி' என்று உரைத்தவுடண்‌ 
அதன்‌ பொருளை *ன்சூ உணரவில்லையோ, அவண்‌ அக்காரணத்‌ 
கதாலேயே அகை உணர வேறு உதவிகளை எதிர்பார்க்கிறான்‌. அந்த 
உதவிகள்‌, மீணடும்‌ சொல்லுதல்‌, யுக்தியுடண்‌ பொருளையறிதல்‌ என 
இரண்டாகும்‌ என்று மூன்‌ ச்லோகத்தில்‌ கூறினோம்‌. 
11. 


“தத்‌ தவமஸி”?: என்ற வாக்யத்தில்‌ கட்டளை காணப்படவில்லை. 
மேலும்‌, ஆத்மா ஏற்கனவே ப்ரண்மமாகவே உள்ளது; ஆகையால்‌ 
மோக்ஷத்தை விரும்புகி றவணுக்கு விதியும்‌ பொருந்தாது; என்றால்‌, 


பய பபப ப ட ட்ட 
ம்பு ட்டு மட்க ப்பட்ட! 


பொருள்‌ -மஹாவாக்யத்தைக்‌ கேட்டும்‌ தன்னோ ப்ரஹ்ம 
மென்று கண்கூடாக அறியாததால்‌, எதுவரை “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? 
என்ற அறிவு உறுதிப்படவில்லையோ, அதுவரை அவண்‌ விஷயத்தில்‌ 
விதியான க விரோதமாகாது. வேதவாக்யங்களை அதிந்தவர்களும்‌ 
பயணையடைவதன்‌ பொருட்டு, கர்மாவைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. அதுபோல 
“ தத்த்வமஸி:” வாக்யத்தை அறிந்தவர்களும்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ ய்‌ 


வகுற்குரியவர்களேயாவர்‌. 


12 
“மேலும்‌ விதியின்‌ நியே மெய்யுணர்வு ஏற்பட்டுவிட்டால்‌ அப்‌ 
சேபோது யமம்‌ நியமம்‌ மா கதவிய ஸாதனங்கள்‌ பயனின்றிப்‌0 பாகும்‌”* 


கான்று கூட றல்‌, 
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ச த பகலக] வனனுவதுன ம்‌ 
ட்டு கு ப்ப ட்ம்ய கட்டட தை பபப்ட்து 
4 படரத்‌ 6 பதி கலக்‌ கொல்லு ல ம்‌ 
ஏ ௮104: 844 ஏவி 44 
பொருள்‌ :.விதியில்லாமல்‌ தானுக8ேவே ஒருவன்‌ மெய்யறிவைப்‌ 
பெறுவானேயாஸணால்‌, யமம்‌, நியமம்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்வது வீணா 
கிவிடும்‌. ஆகையால்‌ ஆத்மானுபவம்‌ ஏற்படும்‌ வரையில்‌ ப்ரஸங்க்‌ 
யானம்‌ மிக இன்றியமையாதது. 


விளக்கம்‌ :-இன்னா செய்யாமை, உண்மை, கவராமை, புல 
கடக்கம்‌, இரவச்சம்‌ ஆகிய இவற்றிற்கு யமம்‌ எண்று பெயர்‌. 
தூய்மை, மகிழ்வு, தவம்‌, வேதங்களை ஓதுதல்‌, கடவுள்‌ வணக்கம்‌ 
முதவியவற்றிற்கு நியமம்‌ என்று பெயர்‌. 


1.4 
ஜானி ஏ ரிளள்‌ என்‌ வன ஏர்‌ | 
என்ன்‌ எச்சம்‌ எர்ககனர்‌ ஏூ: ப 


பொருள்‌ :-- நான்‌ கர்த்தா என்ற கண்கூடான அறிவு “நாணன்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌: என்ற அறிவை விலக்குவது உறுதி, ஏனெனில்‌ நான்‌ 
கர்த்தா என்ற அறிவு, முன்பே மனத்தில்‌ நன்றாகப்‌ பதிந்து இருக்‌ 
கிறது. நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்பதோ வாக்யத்தால்‌ ஏற்படுவது. 
மேலும்‌ மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌ “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌: என்பதைக்‌ 
கேட்டறிந்தாலும்‌, அவன்‌ மனத்திலுள்ள கெட்ட வாஸனைகளால்‌ 
வெளியில்‌ ஸம்ஸாரத்தில்‌ ஈடுபட்டுவிடுவான்‌. ஆகையால்‌ அதைப்‌ 
போக்குவதற்காக ப்ரஸங்க்யானம்‌ செய்தல்‌ வேண்டும்‌. 


1 
ளா எனளி எண்டரி 1௭: | 
ஏனாரஏஏளி கச்‌ (னி டிஈ ப 


பொருள்‌ :--கேட்பதாலும்‌, அனுமானம்‌ செய்வதாலும்‌ ஏத்‌ 
பட௫ம்‌ அறிவுகள்‌ பொதுவாகவே இருக்கும்‌; சிறப்பாக இரா. கண்‌ 
கூடாக ஏற்படும்‌ அறிவோ, சிறப்பான தன்மை வாய்ந்தது. ஆகை 
யால்‌ அது, இன் ஜியமையாமல்‌ கேள்வியறிவை விலக்கும்‌. 


விளக்கம்‌ :..இங்கு ஒருபொருளை நேரில்‌ காண்பவன்‌, அ குன்‌ 

சிறப்புக்களை எல்லாம்‌ அறிகிறான்‌. அதைப்பற்றிப்‌ பிறர்‌ சொல்லக்‌ 
ம்‌ ்‌ ச அபத கம்பன்‌ ப இட்ட ஒ . ௪ ஏ 

கட்பவன்‌ நன்றாக அகுளைப்பற்றிய செய்திகளையறியான்‌;? எண்று 


்‌ ஓஒ... ௪ ்‌ ஸ்‌ [.] ல ஙு ்‌ 
உலக நடப்பிகளை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டு இது ஈஉறப்பட்டடது. 


றுக்‌ உபதேச ஸாஹ ஸ்ரீ 
18, 16 

மஹா வாக்யப்பொருளை அறிந்ததாலேயே மோக்ஷமடைந்க 

வர்‌ ஒருவரும்‌ இல்லை. அத்தகையவரை யாம்காணவில்லை எனல்‌: 


ஏரி கண்ட எடி வாணர்‌ | 
ஏர ௭4 கர ஏவி எள: ப 
(ஏகி ஏ தரன ரி எ௫ । 

ஏர வின்னர்‌ வாவ்‌ எரர்‌ ப 


பொருள்‌ :-.-₹*நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌'” என்ற வாக்யத்தின்‌ பொருளைக்‌ 
கேட்ட எவனும்‌, துன்பமற்று இருந்ததாகக்‌ காணப்படவில்லை. வாம 
தேவர்‌ போன்ற யாராவது ஒருவர்‌ வாக்யப்‌ பொருளைக்‌ கேட்டதால்‌ 
மட்டும்‌ அவ்வாறு துன்பமற்று இன்பமாக ஆனார்‌ என்றால்‌, அவரும்‌ 
சென்ற பிறவிகளில்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அனுமானிப்பதே முறையாகும்‌. மேலும்‌, ஒருதடவை அதை அறிந்து 
_ இருப்பவருக்கு விதிகள்‌ வேண்டா என்றால்‌, துறவிகளுக்குரிய செயல்‌ 
கள்‌, சாஸ்த்ர ப்ரமாணமற்றவையாகிவிடும்‌. அவ்வாறு ஏற்றுக்‌ 
கொள்வது யாவருக்கும்‌ விருப்பமான தன்று. 
ன க 17 
ப்ரஸங்க்யானத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ தத்‌ த்வமஸி முதலிய 
வாக்யங்களுக்கு எவ்வாறு பொருள்‌ கொள்வது? என்றால்‌, 
ஏகி ஈம்‌ வட 1809 ஏரஎன்‌ ஏர: 
அலல்‌ ட ட கூ 
ஏ எணராள்கோஎ18 ஏஎ ஈக | 
“நீ ப்ரஹ்மமாக இருக்கிறாய்‌'” என்பது பயனைக்கூறும்‌ வாக்யம்‌. 
பயனைக்‌ கூறியபிறகு அதைப்‌ பெறுவதற்குரிய ஸாதனத்தை விதிக்க 
சேண்டும்‌. அந்த ஸாதனமும்‌ ப்ரஸங்க்ையானம்‌ என்பதைக்‌ காட்டி 
லும்‌ வேறு யாதுமில்லை இந்த வேதாந்தத்தில்‌, அதுவே அப்பயளை 
யடைவதற்கேற்ற பொருளையுடைய ஸாதனமாக விரும்பப்படுகிறது. 
விளக்கம்‌: “நான்‌. ப்ரஹ்மாக இருக்கிறேன்‌” என்பதை 
அடிக்கடி சொல்லிக்கொண்டு, அதன்பொருளை நினைத்துக்‌ கொண் 
டிருக்கும்‌ செயலாலேயே ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மபாவத்தை அடைகிறான்‌ 
என்பது, மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருள்‌; எண்று பூர்வபக்ஷ்‌ கூறுகிறான்‌. 
16 
ஆ கக ஆ 
எாளாஷரசஈ ஏகனவிஏ ஏ: | 
புட்பக ட்பப்ட்‌ மிதா பப்‌ பயப்‌ 
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பொருள்‌ ;--ஆகையால்‌ ₹*நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்று "அனுபலாம்‌ 
ஏற்படுவதன்‌ பொருட்டு முயற்சியுடன்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ செய்யவேண்‌ 
டும்‌, ௪மம்‌ முதலிய சூணங்களுடன்‌ கூடிய ஒருவன்‌ ப்ரஸங்க்யானத்‌ 
திற்கும்‌, அதனால்‌ ஏற்படும்‌ ஆத்ம அறிவுக்கும்‌ விரோதமான செயல்‌ 
களை விடல் வேண்டும்‌. 


19 
கீழே 10 ச்லோகங்களால்‌ கூறிய கருத்துக்குப்‌ பதில்‌ கூறப்‌ 
படுகிறது. 


884 ரன்‌ 8 கொண௭ல: | 
கொன்‌ பெ னான்‌ எ வில ஏஎ: 


பொருள்‌ :--மேலே கூறிய கருத்து, சரியன்று, வேதாந்தங்கள்‌ 
““இஃதன்று, இஃதன்று”?? என்று காண்பனவற்றை எல்லாம்‌ விலக்கி 
ஆத்ம வடிவைக்‌ காட்டுவதிலேயே முடிவடைகின்றன. மோக்ஷம்‌ என்‌ 
பது ப்ரஸங்க்யானம்‌ என்ற செயலால்‌ ஏற்படுமானால்‌, அஷகை முன்பே 
கர்ம காண்டத்தில்‌ சொல்லியிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. இங்கே கூறப்படும்‌ 
மோக்ஷம்‌ எப்போதுமுள்ளது; ஆகையால்‌ அதுப்ரஸங்கயானத்தால்‌ 
ஏற்படுவது அன்று, 


விளக்கம்‌ : -வேகுாரந்தங்கள்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ வேண்டுமென்று : 
நேராக விதிக்கவில்லை. பிறபொருள்களை விலக்குவதன்‌ மூலம்‌ ஆத்ம 
வடிவைத்‌ தெரிவிப்பதுடன்‌ முடிவடைகின்றன. ஆத்மாவை அறி 
வித்துவிட்டு அவை ப்ரஸங்க்யானத்தை விதிக்கவில்லை. நாமாக 
அதைக்கல்பித்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ பொருந்தாது. அவ்வாறு கல்பணை 
செய்து ப்ரஸங்க்யானச்‌ செயலால்தான்‌ மெய்யறிவு ஏற்படும்‌ என்று 
கூறுவது ஏற்றதன்று. கர்மாவினால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்களும்‌, கர்மங்களும்‌ 
கர்மகாண்டத்தில்‌ சொல்லப்படவேண்டும்‌. ஜ்ஞான காண்டத்திலல்ல. 
மேலும்‌ மோக்ஷமென்பது தன்ஸ்வரூபத்தில்‌ நிலையாயிருத்தல்‌ ஆகும்‌. 
அது கர்மாவினால்‌ புதிதாக ஏற்படுவதன்று;எப்போதுமே உள்ளது. 


இங்கு பகவத்‌ பாதர்‌ மெய்யறிவு பெற்றவருக்கும்‌ ப்ரஸங்க்‌ 
யானம்‌ வேண்டும்‌ என்பதையே மறுக்கிறார்‌. மெய்யறிவு சிலருக்கு ஒரு 
கு..வை கேட்டாலேயே உண்டாகிவிடும்‌. சிலருக்குப்‌ பலமுறை கேட்‌ 
டாலும்‌ ஏற்படாது. யாருக்கு அனுபவ அறிவு ஏற்படவில்லையோ 
அவர்களின்‌ மனம்‌ மாசு படிந்துள்ளது. அத்த மாசுகளைப்போக்க 
ப்ரஸங்கீ்யானம்‌ .பயண்படும்‌. அ ணுபவ அறிவு பெற்‌ றுூவிட்டபிண்‌. 
அவித்யை அழிந்து விடுவதால்‌, அங்கு ப்ரஸங்க்யானத்திற்கு இட்மே 
இல்லை. எல்லோருக்கும்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ வேண்டுமென்பது தவறு. 
வேதம்‌ அவ்வாறு கூறவில்லை, சிலருக்கு ஒரு செய்யுளை மனப்பாடம்‌ 


உட பீதும்‌ ஸமா ஒறு ஸரி 


396 

கெய்ய 100 தடவை அு்கதச௪ டமிகாலலவேண்டிய நிலை ஏற்படும்‌. 

டச்‌ ச, ்‌ . டு 

மேவறுசிலர்‌ தடவை சொல்லுவ தாலும்‌. என்‌? ஒரே தடவை சொல்வ 
ச்ச்‌ டச்‌ 


இலும்‌ அது மனப்பாடமாகிவிடும்‌. அங்கு இத்தனை தடவை சொல்ல 
வேண்டுமென்ற விதிக்கு இடமில்லை. ஒரு முறை கேட்டவடமனோயே 
ஒருவருக்கு மெய்யறிவு விளங்கிவிடலாம்‌. அந்த அளவிற்கு அவர்‌ 
மனம்‌ பாபவாஸனை அற்று இருக்கலாம்‌. வாம? குவர்‌ அதுகுகைய 
வராயிருத்தார்‌. முன்‌ பிறப்பில்‌ அவர்‌ ட தகொண்ட செயல்களால்‌ 
மனம்‌ மாகற்று இருந்தது. ஒரு முறை கேட்டதாலேயே மெய்யுணர்வு 
விளங்கிவிட்டது. நல்ல சொற்களை வாயர்ல்‌ சொல்வதும்‌, த்யானம்‌ 
எசெய்வதும்‌ மனமா ௭களை நீக்குவத தன்‌ மூலம்‌ மெய்யறிவுக்கறுக்‌ காரண 


மாகின்றனா. அவை தன்னிலையாகிய மெய்யமிவை உண்டாக்க 
மாட்டா. மெய்யறிவு எப்போதுமுள்ள து. எல்லாவகையான நற்‌ 


செயல்களும்‌ தயானங்களும்‌ மனத்தைத்‌ தூய்மை செய்வதோடு 
முடிந்து விடுகின்றன. ஆகையால்‌ ப்ரஸங்கயான விதி மஹாவாக்ய 
உபகேசத்திற்குப்பின்‌ இன்றியமையாது வேண்டப்படுவதில்லை. 
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மஹா வாக்யங்கள்‌, அபரோக்ஷமான ஆகும அறிவைத்‌ தர 
வகுன்‌ மூலம்‌. .ஆத்மாவைப்பற்றிய அறியாமையையும்‌, ஆத்மாவில்‌ 
ஏற்றிக்‌ கூறப்படும்‌ இன்ப துன்பவடிவான ஸம்ஸார திதையும்‌ போக்கி 
விடுகின்றன?” என்பதை விளக்கவதந்து பகவத்பாதர்‌ முதவில்‌ “துன்பம்‌ 
முதலியவை அதியாமையாலேயே ஏற்படுகின்‌, றன?” என்று! கூறுகிறார்‌. 


ம்‌ ஏர்‌ ௭155: ஏ அரனரிஏ்‌ | 
எட்கார்‌ ராவு: கோர்‌ ஒர ளா | 


பொரு பத பம. தந்தை தன்‌ புதல்வனுக்கு வந்கு த துன்பத்தை, 
துன்பமற்ற தன்னிடத்கில்‌ ஏற்றிவைத்துக்‌ கொண்டு துன்புறுகிறான்‌ 
அதுபோலவே ஒருவனால்‌ எப்போதும்‌ துன்பமேயில்லாத தண்‌ ஆ 


மாவில்‌, துன்பம்‌ முதலிய தர்மங்களைக்கொண்ட அந்தக்கரணம்‌ 
ஆரோரபிக்கப்படுகிறது 

விளக்கம்‌ :-. ஆத்மா எப்‌ பாதும்‌ .அஸங்கமாக உன்னது. 
துன்பம்‌ முதலிய தர்மங்கள்‌ அதுற்கில்லை, அந்தக்கரஸத்திற்கே 
துன்பம்‌ முதலிய கர்மங்களு ண்டு. அநத்தக்கரவஷா த்தை ஆ அகவும்‌ ஸ்‌ 
ஒன்றுபடுத்தியுள்ள அதியாமையால்‌ துன்பங்கள்‌ ஆத்மாவிடம்‌ உள்‌ 
மான போல்‌ விளங்குகின்றன. துண்பம்‌ ஆத்மாவின்‌ தர்மமாயிருத்‌ 


கால்‌ உறக்கத்திலும்‌ அது அறியப்படல்‌ வேண்டும்‌. அது ஆறழ்குக்‌ 
கரண த்தின்‌ தர்மமாக இருப்ப கால்‌ அந்தக்காலம்‌ ஒடுங்கும்போது 
அதுவும்‌ ஒடுங்குகிறது.  அழற்தக்கரஎம்‌ ஒடுங்காமவிருக்கும்‌. நனவு. 
லாவு நிலைகளில்‌ அது காண ப்படுகி றது. 
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இஃதன்று இஃதன்று என்ற வேகமொழிகளாலும்‌, தத்‌ தவ 

மஸி போன்ற மஹா வாக்யங்களாலும்‌ அறியாமையால்‌ தோன்றிய 

ஸம்ஸாரத்‌ தோற்றம்‌ நீங்கிவிடுகிறது. அப்போது மெய்யுணர்ந்தவன்‌ 

செய்வன செய்தவனாகிறாண்‌. உறக்கத்தில்‌ போல்‌ அவனிடம்‌ ஸம்‌ 


ஸாரபீஜம்‌ இருப்பதில்லை. ஆகையால்‌ ப்ரஸங்க்யான விதிக்கு இடமே 
யில்லை என்கிளுர்‌. ்‌ 


வினவி ரன்ன என்றன? | 
ஏளிாக[1௭: க கண்ர்‌ ப 


அதுயாஸப்பொருள்‌ *:இஃதன்று இஃதன்று”? முதலிய வாக்யங்களால்‌ 
விலக்கப்படுகின்‌ றது. இவ்வாறு அராத்மப்‌ பொருள்கள்‌ விலக்குப்‌ 
பட்ட பின்பு, மெய்யுணர்ந்தவனுக்கு எக்காரணத்தாலும்‌, அத்யாஸத்‌ 
தால்‌ ஏற்படும்‌ ப்ரஸங்க்யான விதி ஒன்றும்‌ மறுபடி ஏற்படாது. 


ஆத்மா, பொதிகஷஞுக்குப்‌ புலஞுகாகுது; நமக்கு எதிரிலிருக்கூம்‌ 
பொருளஞுமன்று. எனவே அதில்‌ எங்கனம்‌ அத்யாஸம்‌ பொருந்தும்‌? 


கிளிஞ்சல்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரிகிறது; முன்னிலையிலிருக்கிறது. ஆகை 
யால்‌ அதில்‌ வெள்ளி என்ற மயக்கம்‌ தோன்றலாம்‌. ஆத்மாவில்‌ 
எங்ஙவணம்‌ மயக்கம்‌ கோண்றுகுல்‌ கூடும்‌? என்றால்‌, 


டடத ப்பது ட்டு படக 
ஏடுச(ர ௭ 4 1௯48 எ வாவு ப 
பொருள்‌ :--ஆத்மாவினிடம்‌, உடலினது மப்பு மரணம்‌ 

முகுலிய தர்மங்கள்‌ மயக்கத்தால்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்படுகின்றன. பிறகு 
அறிவினால்‌ விலக்கப்படுகின்றலா. பொதிகளுக்கு விஷயமாகாகு 
வானில்‌ நீலநிறமும்‌ வளைந்தவடிவமும்‌ மயக்கத்தால்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்‌ 
படுகின்‌ மன; பிறகு தள்ளப்படுகின்றன. இவ்வாேே பொறிகளுக்குத்‌ 
தெரியாத ஆத்மாவில்‌ சோகம்‌ மோஹம்‌ முதலிய அதந்தக்கரண தர்மங்‌ 
கன்‌ மயக்கமுன்ளவர்களால்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்படுகின்றன. அறிவுள்ள 
வர்களணால்‌ அவை விலக்கப்படுகின்‌ றன. 


விளக்கம்‌ :...மேற்கூறிய உ.தாஹரண த்தால்‌, ஒன்றில்‌ மற்‌ 
ரொன்றை ஏற்றிக்‌ கூறுவதற்கு, அந்த ஒன்று எதிரில்‌ இருத்தல்‌ வேண்‌. 
டும்‌ என்ற விதியும்‌, பொறிகளுக்குத்‌ தெரிதல்‌ வேண்டும்‌ என்ற 
விதியும்‌ வேண்டா. அதிஷ்டான வடிவாயிருத்தல்‌ என்ற. ஒன்றே 
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க உபமீகுச மா ஹு ஸ்ரீ 


அத்யாஸம்‌ செய்வதற்குப்‌ போதுமானாது என்பதையறியலாம்‌. 
ஆகையால்‌ ஆத்மாவிடம்‌ அத்யாஸம்‌ பொருந்தும்‌ , 


௮௮ 


21 ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ ஆதுமாவிடம்‌ பிடுபொழுள்‌ உன்னது 
போல்‌ காணப்படுகிறது என்று கூறப்பட்டது. அது இங்கு விளக்கப்‌ 
படுகிறது. 

ஏ138 எவர எனி ஏர ஏரு) 
அுளிநிளுர்‌ உண (ட பு 


பொருள்‌ 2 றம்ஸார குர்மங்கள்‌. உண்மையில்‌ ஆத்ம ராவிடம்‌ 
கலந்து பிறகு விலக்கப்படுமேயானால்‌ அதுணாலேற்படும்‌ மோக்ஷம்‌ 
புதிதாய்‌ ஏற்பட்டமையால்‌ நிலையற்ற தாகிவிடு 2 இது உறுதி, 
ஆகையால்‌, “வானில்‌ தீ வளர்த்தல்‌ தகாது” என்பது போல்‌ 
ஆத்மாவில்‌ ஸம்ஸார தர்ம விலக்கும்‌, அடையாதகதகதை விலக்கல்‌ ஆகும்‌. 


விளக்கம்‌ :.-௭ம்ஸாரமென்பது ப்ரமாணத்தாலேற்பட்ட ஒண்‌ 
ன்று. அது அறியாமையின்‌ கோற்றம்‌. யாருக்கு ஸம்ஸாரம்‌ எண்று 
ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ அதனுடைய டஇபாய்த்தன்மை விளங்கும்‌. 
உண்மையில்‌ இல்லாது அது, ஆகுமாவிடம்‌ இல்லை எண்று கூறுவது 
அப்ராப்த நிஷேதம்‌ எனப்படும்‌. அதையே அடையாதகதை விலக்கல்‌ 
என்று கூறலாம்‌. இவ்வாறு அப்ராப்கு நிஷேதம்‌ செய்வது பெரும்‌ 
பாலும்‌ தவருகவே அருதுப்படும்‌, சிலவிடங்களில்‌ அது பெரியோர்‌ 
களால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ பட்டுள்ளது. “ஒணரஜி ஏ டி எனை இரணை? 
எண்று வேதம்‌, கர்மகாண்டத்தில்‌ வறுகிறது. வானிலும்‌, தேவ 
லலத த தீ வளர்த்து ஹோமம்‌ மிசெய்தல்‌ தகாது என்பது இகண்‌ 
பொருள்‌. இங்கு அப்ராப்கு நிஷேதம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டுன்ள து. 
இது போலவே ஸம்ஸாரழும்‌ ஆத்மாவிலில்லை எண்று விலக்கை 
பறிகல்‌ வேண்டும்‌. 


உ. ணா மையாகேே ஆ குமாவை அடைந்து ஸல்ஸ ரும்‌, உட ண்கமை 
யாகவே விலகினால்‌, ஆத்மா வேறு வேறு நிலயையடையும்‌. அதனால்‌ 
அதற்கு விகாரமும்‌ அழிவும்‌ நேரும்‌. மேலும்‌ அதாதியான ஸம்ஸா 
ரம்‌ உண்மையானால்‌, அது அழியாது. எது பிறப்பற்றதோ அது 
உண்மையில்‌ இறப்புமற்றது. ஸல்ஸாரத்திற்கு ஆதி உண்டெண்‌ 
ரல்‌, ஆத்மாவால்‌ உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளப்‌ பட்ட. அது, தஇாணழியும்‌ 
போது தன்னைப் பான்று மற்றொன்றை உண்டாகும்படி செய்துவிட்டு 
அழியலாம்‌. உண்டாக்குவதற்கு ஆத்மா இருக்கிறது. ஆகையால்‌ 
ஸம்ஸாரம்‌ தொடர்ந்து ஆதுமாவிடம்‌ இருந்துகொண்டே. இருக்கும்‌. 
ஆகையால்‌, ஸம்ஸார பற்தம்‌ என்பது அவிவேகத்தால்‌ தோண்றுவது 
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என்றும்‌, அதற்கு உண்மைத்‌ குன்மை இல்லை என்றும்‌ முடிவு 
கொள்ளுகல்‌ வேண்டும்‌. அது உண்மையறிவாலேயே விலகும்‌. 
ஆகையால்‌ அது விலகியபின்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ வேண்டா, 


24 
ஆத்மாவுக்கு ஸம்ஸார பந்தமுண்டு என்று ூறுவகுற்கு 
த ப்ரமாணமும்‌ இல்லை. ஆகையாலும்‌ பவத கவு பந்தம்‌ 
உண்மையன்று என்று! கூறுகிளுர்‌, 


ஏனை விண்‌ எனை எனி ஏட ஏட 
௭ சசனாளி வினாடி என்னிலி ஏ ப 
பொருள்‌ :.. சப்குமானது, ஜாதி, குணம்‌, செயல, ஸம்பந்தம்‌ 
ஆகியவற்றை உடைய பொருள்களையே காட்டும்‌, ப்ர த்யக்ஷம்மு தலிய 
ப்ரமாணங்கள்‌, ரூபம்‌ முதலியவற்றைக்‌ கொண்ட பொருள்களையே 
குறிக்கும்‌. இனவ்வாறில்லாவிடில்‌ சொல்லும்‌, ப்ரமாணங்களும்‌ பொரு 
ளைக்‌ குறிக்கமாட்டா. ஆத்மாவிடம்‌ ஜாதி, ரூபம்‌ முதலியவை இல்லை... 
ஆகையால்‌ சொல்லும்‌, ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களும்‌ ஆத்மா 
வினிடம்‌ செல்லா. மேலும்‌ சொல்‌, மனம்‌, பொறி இவற்றிற்கும்‌, 
இவற்றைக்‌ கருவியாகக்‌ கொண்டு பொருள்களை அறியும்‌ ஆபாஸ 
னுடன்‌ கூடிய அந்தக்கரணத்திற்கும்‌ ப்ரஹ்மமே ஆத்மாவாக இருக்‌ 
கிறது. ஆகையால்‌ சொல்லோ, பொறிகளோ, மனமோ ஆகிய 


இவற்றிற்கு ஆத்மாவை விஷயமாக்ஞுதல்‌ முடியாது. எனவே ஆதிமா 
விடம்‌ பந்தமுண்டு என்பதற்கு ப்ரமாணமில்லை. 


விளக்கம்‌ :--ஆதுமாவுக்கு ஸம்ஸாரத்‌ தொடர்புண்டு என்பதை 
யறிய ஒரு ப்ரமாணமும்‌ உபயோகப்படாது,  சொல்லைக்கொண்டு 
ஆத்மாவை அறிதல்‌ முடியாது, ஆத்மாவினிடம்‌ ஜாதியும்‌, குணமும்‌, 
செயலும்‌, உடைமை என்ற ஸம்பந்தமும்‌ இல்லை, ஆகையால்‌ ஒரு 
இசால்றரைல்‌ அகக்‌ சூறிப்பிடு. துல்‌ இயலாது. சாண வே ஆத்மா ஸம்‌ 
ஸாரீ எண்‌ ர்‌? அறி வூ. சொல்லால்‌ ஏ இபடா கதி 


ஆத்மா பொறிகளுக்கு எட்டாதது. எனெனில்‌ அதற்குக்‌ 
குணங்களில்லை. ஆகையால்‌ ப்ரத்யக்ஷப்ரமாண க்கால்‌ அதை 
அதிதல்‌ முடியாது. ஆத்மவடிவுடன்‌ தொடர்புகொண்ட. ன 

ஹைது இல்மாணைய வ அதை அனுமானப்ரமாணகத்தாலும்‌ அறிகுல்‌ 

முடியாது. அர்த்தாபத்திப்ரமாணத்தாலும்‌ அதை அறிதல்‌ முடியாது. 
ஏனெனில்‌ ஆத்மாவுடன்‌ கணக்க னுடு ண்ட... லிங்கமில்லை. ஆத்மா 
வூக்கு அவயவமில்‌ லை; ஆகையால்‌ .பிமானணாப்ரமாா ணா குசு தாலும்‌ அதை 
அறிதல்முடியாது. ஆத்மா பாவரூபமாயுள்ளதாகையால்‌ அனுபலப்தி 
ப்ரமாணமும்‌ அதை அறியப்‌ பயன்படாது. சண மசேவ ஆகுமா ஸம்‌ 
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ஸாரத்தொடர்பு கொண்டது என்பதை அறிவிக்க ஒரு ப்ரமாணமும்‌ 
பயன்படாது. மேலும்‌, சொல்‌, பொறிகள்‌, மனம்‌ முதலியவை, ஆகத்‌ 
மாவின்‌ இருப்பினால்‌ இருப்பையும்‌, ஆத்மாவினால்‌ விளக்கத்தையும்‌ 
பெறுகின்றன. ஆகையால்‌ இவைகளைக்கொண்டு ஆத்மாவின்‌ தன்‌ 
மையை நிரூபிக்கவே இயலாது. எனவே ஆத்மாவிடம்‌ தோன்றும்‌ 
ஸம்ஸாரபந்தம்‌ ப்ரமாணமற்ற பொய்த்தோற்றமாகும்‌. 
25 ்‌ 
ஆகையால்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ ஏற்றிக்‌ கூறப்படும்‌ பொருள்களை 
விலக்குவதேத, இப்போது சொல்லவேண்டிய பொருள்‌ சான்று 
கூறுகிறார்‌. 
்‌்‌ கு கு பக ப க 
ஏச்]னர ஈர்‌ இரு ஏர்சா8 ௭௭ 
்‌ ந்‌ ா ஓ *.- இரத கி 
எரர்‌ என்ப ஈன்‌ சான்னர்‌ ஈற்னர்‌ ப 
பொருள்‌ ;---அறிவு வடிவான ஆத்மாவில்‌, ஆபாஸ ஒளியுடன்‌ 
கூடிய அரந்தக்கராணத்தினால்‌, அறியாமை காரணமாக ஏற்றிவைக்கப்‌ 
பட்ட செயலாற்றல்‌ முதலியவைகளை “இஃதன்று இஃ்தன்று”” என்று 
கூறும்‌ வேதம்‌, அந்த அந்தக்கரணத்துடன்‌ கூட விலக்கு றது. 


விளக்கம்‌ :---வேதம்‌, ஆத்மாவில்‌ ஏற்றப்பட்டுள்ள பிறதர்மங்‌ 
களையும்‌, அிந்தக்கரண த்தையும்‌ விலக்கி, குணங்களே இல்லாத அறிவு 
வடிவான ப்ரஹ்மத்தை ஸமர்ப்பணம்‌ செய்கிறது என்பது கருத்து, 
26 
வேதம்‌, அறியாமையால்‌ ஏற்றிக்க. றப்படும்‌ தர்மங்களைமட்டும்‌ 
விலக்குமானால்‌, ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபஅறிவு எங்ஙனம்‌ ஏற்படும்‌? 
என்றால்‌, 
மேக %ஏ: ஏர்‌ விர: வள்‌ எனக ஈர: 
எனன சான்‌ இள இனிகரரி ஏ: | 
பொருள்‌ :--₹₹ ஆத்மா தானே ஒளிதரும்‌ அறிவாகும்‌; அஃது - 
எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ஓளி; அழியாதது; செயலற்‌ 
றது; உள்ளிருந்தும்‌ ப்ரத்யக்ஷமாய்‌ விளங்குவது; எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
எமாக்ஷியாயிருப்பது; நிலையானது; குணமற்ற அறிவாக உள்ளது; 
இரண்டற்றது'' என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. இவற்றால்‌ ஆத்மஸ்வ 
ரூப அ.நிவைப்‌ பெறுதல்‌ பொருந்தும்‌. 
விளக்கம்‌ :-- வேதம்‌ பிறபொருள்களை விலக்குவதோடு ஆத்மா 
வின்‌ ஸ்வரூப லக்ஷணங்களையும்‌ கூறுகிறது. இவற்றைத்‌ துணை 
யாகக்‌ கொண்டு ஸ்வரூபநிலையை அடைதல்‌ கூடும்‌ என்பது 
கருகுது, 


௩ீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பசூதி.18. 901 
ர 


நான்‌, எனது என்ற அறிவுகள்‌ யாவருக்கும்‌ புதியனவாக 
உண்டாகின்றன. ஆத்மாவைப்பற்றிய அறிவுகளே அவைகளாகும்‌. 
அங்ஙன மிருக்க, ஆத்ம அறிவு பிறவற்றின்‌ துணையின்றித்தானே 
விளங்குகிறது என்பது எவ்வாறு பொருந்தும்‌? என்றால்‌, 


ச்‌ 


்‌ 


எனி எகா ஈன களனி ஸாகர | 
பபப இயக தப கட்க பத! 


பொருள்‌ :-..நான்‌, எணது என்ற அபிமானங்களைச்‌ செய்‌ 
கின்ற அந்தக்கரணம்‌, அந்த ஆத்மாவின்‌ முன்னிலையில்‌ எப்போதும்‌ 
இருந்துகொண்டு, அதன்‌ ஆபாஸ ஒளியைப்‌ பெற்று, ஆத்மாவைப்‌ 
போல விளங்குகிறது. இந்தக்காரணத்தால்‌ நான்‌ என்ற எண்ணத்‌ 
திற்கும்‌, எனது என்ற எண்ணத்திற்கும்‌ விஷயமாய்‌, இரண்டுவகை 
யாகப்‌ பிரிந்த தோற்றங்கள்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ ஏற்படுகின்‌ றன. 


விளக்கம்‌ :-.-ஆத்மா பிறவொன்றினாலன்றித்‌ தானே விளங்கு 
வது ஆகும்‌. அது அந்தக்கரணவருத்தியாகிய உபாதியால்‌, நான்‌ 
என்றும்‌, என்னுடையது என்றும்‌, இருவகையாகத்‌ தோன்றும்‌ அறி 
வுக்கு விஷயமாயிருப்பதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. அது :*அஹம்‌, மம? 
என்ற ப்ரத்யயங்களுக்குக்‌ கோசரமன்று. 
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இவ்வாறு, ஆத்மாவானது எந்த ப்ரமாண அறிவுக்கும்‌ விஷய 
மாகாது என்று விளக்கப்பட்டது, இப்போது சொற்களினால்‌ அதை 
விளக்குதல்‌ முடியாது என்றும்‌, சொற்கள்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ செல்ல 
மாட்டா என்றும்‌ விளக்குகிளுர்‌ , 


என்க ர எண எரர்‌ | 
ஏ எ எள்‌ ஏன: கே எ சார்‌ ப 


பொருள்‌ :--ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய அந்தக்கரணத்தை சொற்‌ 
கள்‌ கூறும்‌. ஏனெனில்‌ அதற்கு ஜாதியும்‌ குணமும்‌ செயலுமுண்டு, 
அவைகள்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ இல்லை; ஆகையால்‌ ஆத்மாவை, சொற்‌ 
களின்‌ பொருளாகக்‌ கூறல்‌ முடியாது. 


விளக்கம்‌ :--ஒரு சொல்‌ ஒருபொருளைக்‌ கூறவேண்டுமானால்‌, 
அதற்குப்ரவருத்தி நிமித்தம்‌ என்ற ஒன்று வேண்டும்‌. அப்பொருளி 
லுள்ள ஜாதி, குணம்‌, செயல்‌ முதலியவற்றை ப்ரவருத்தி நிமித்தங்‌ 
கன்‌ என்று பெரியோர்‌ கூறுவர்‌. ப்ரவ்ருத்தி நிமித்தமின்றி எந்தச்‌ 
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சொல்லும்‌ எந்தப்‌ பொருளையும்‌ கூருது. ஆத்மாவை ஒரு சொல்‌ 
லின்‌ பொருளாகக்‌ கூற வேண்டுமானால்‌, அதனிடம்‌ ப்ரவருத்தி நிமித்‌ 
குங்களான. ஜாதி, கசூணம்‌ முதலியவை வேண்டும்‌. அவைகளில்‌ 
ஒன்றும்‌ ஆத்மாவிடம்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மா ஒரு சொல்லால்‌ 
கூறப்படுவதன்று, ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய அந்தக்கரணம்‌ ஜாதி முது 
லிய ப்ரவருத்திநிமித்‌ தங்களையுடையது. ஆதலால்‌ அது சொல்லால்‌ 
கூறப்படும்‌. இதனால்‌ ஆத்மா தானாகவே விளங்குவது எண 
அறியலாம்‌. ்‌ 


1 3 


மதி 


ஆத்மா சொல்லுக்கு சாட்டாகுது எண்டால்‌ வேதாந்த மொழி 
களால்‌ அது எவ்வாறு விளக்கப்படும்‌? எனில்‌, 


ஏவி ௭௭ விர எண எனின்‌ ர) 
கஏ$ஏ4 னுள்‌ அனி: ஏன்ற | 


பொருள்‌ :--ஆபாஸ சைதன்யம்‌ எந்த அந்தக்கரணத்தில்‌ 
உண்டோ அந்த அந்தக்கசரணத்தையே ஆத்மா என்பது போன்ற 
சொற்கள்‌ கூறும்‌. அதந்தச்சொற்கள்‌ தனியொளியுடனிருக்கும்‌ ப்ரத்ய 
காத்மாவைக்‌ குறிப்பாலேயே காட்டும்‌. சேேராகச்‌ சொல்லமாட்டா. 


விளக்கம்‌ ;-வேதாந்தத்திலுள்ள மொழிகள்‌ ஆத்மாவை வாச்‌ 
யமாகக்‌ காட்டமாட்டா? லக்ஷ்ண்யின்‌. மூலமாகவே  காம்டும்‌. 
எனவே ஆகும சப்தத்தின்‌ ம நர்பொருள்‌ அர்தக்காண தர்மத்துடண்‌ 
கூடிய சைதன்யமாகும்‌. லக்ஷ்யப்பொருள்‌ கேவல சைதன்யமாகும்‌. 
இவ்வாறு இருப்பதால்‌, *“வேதமொழிகள்‌ ஆத்மாவை விளக்கு 
கின்றன? என்பது பொருத்தமேயாகும்‌. 
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வேதமொழிகள்‌ நேராக ஆத்மாவை ஏன்‌ குறிப்பதில்லை? 
எண்ரால்‌ 
கலலற்ல்‌ ட ஷ்க்க 
அனான்‌ கர எல்‌: ஏலீர்க்கண?்‌ | 


பொருள்‌ £....ஜாதி முதலியவை இல்லாத ஒருபொருள்‌, சொற்‌ 
ஈளால்‌ கூறப்படாது. (இது பாதி சக்லோகமாகவே காணப்படுகிறது.) 


ரி 
ஆத்மா முதலிய சொற்கள்‌ லக்ஷணூமூறையில்‌, தனியான 


ஆத்ம வடிவில்‌ கருத்துக்‌ கொண் டிருக்குமானால்‌, அதிதப்ரத்யகாத 
றா: சே ஆந்‌ இச்சொற்களின்‌ இப ஈருூளாகும்‌. அப்படியிறாக்க, ஆத்மா 
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முதலிய சொற்களை மக்கள்‌ அஹங்காரம்‌ எண்டு பொருளில்‌ ஏன்‌ 
வழங்கு ர்கள்‌? என்றால்‌, 
அனிபால்‌ ஏவந்தஏ வர்க ஈ$ | 
ஜன்‌ ஏராள: மான எ எர ப 
பொருள்‌ :-“கொள்ளிக்கட்டை எரிக்கிறது” “இரும்பு எரிக்கிறது 
என்றுமக்கள்‌ வழங்குகின்றனர்‌. எனினும்‌ எரித்தல்‌ என்ற சொல்‌ 
கொள்ளிக்கட்டைக்கும்‌, இரும்புக்கும்‌ நேரில்‌ பொருந்தர்து. உபசார 
மாகவே பொருந்தும்‌. அக்னிக்குத்தான்‌ நேரில்‌ பொருந்தும்‌. அது 
போல ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸ ஒளியுடன்‌ கூடிய அஹங்காரம்‌ ஆத்மா 
முதலிய சொற்களால்‌ உபசாரமாகக்‌ ௯ ப்படுகிறது. 
விளக்கம்‌ :--ஆத்மா என்ற சொல்‌, லக்ஷணா முறையால்‌ தனி 
யான ஆத்மாவையே காட்டும்‌. அச்சொல்‌ அஹங்காரம்‌ என்ற 
பொருளில்‌ உ.பசாரமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. நெநருப்பு எரிக்கிறது 
என்பதுதான்‌ பொருத்தமாலாது. இரும்பு எரிக்கிறது எண்பது உப 
சா வழக்கு, ஆத்மா என்றசொல்‌் முடிவில்‌ தனியான ஆத்மாவையே 
கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கும்‌ தண்மை வாய்ந்தது. அது உபசார வழல்‌ 
காக அந்தக்‌ கரணத்தில்‌ உபயோகப்படுத்‌ கப்படுகிறது. 
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9 ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ ஆபாஸனண்‌ என்ற ஒரு பொருள்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது. அது உண்மையான பொருளா? கோற்றமாத்திரமாக 
விளங்கும்‌ உண்மையற்றபொருளா? என்று ஐயம்‌ தோன்ற, அது 
அதிர்வசனீயமாக விளங்கும்‌ பொருள்‌ என்பதை எடுத்துக்‌ காட்டின்‌ 
மூலம்‌ விளக்குகிறார்‌. 
௯௩ து 79 ஈ்‌ ஸ்ண்டட்ப 4 ர்‌ 4 ஆம்‌: ்‌ 
ஜனனி கானி என களி | 
ட்ட ப 

எானாளனைவில்‌ ஏகோ ப 
பொருள்‌ --- கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ முக ப்ரதிபிம்பம்‌, கண்‌ 
ணூடியின்‌ இருப்பைத்‌ துணைகொண்டு இருக்கிறது. ஆகையால்‌ அது 
கண்ணாடியை நோக்க உண்மை முகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது. 
உண்மையான முகமும்‌, ப்ரதிபிம்ப முகத்தைக்காட்டிலும்‌ வேறான து; 


எனெனில்‌ அதன்‌  இருப்புக்குக்‌ கண்ணாடியின்‌ து ஊணைவேண்டுவ 
விளக்கம்‌ :... நமது கழுத்துக்கு மேவிருக்கும்‌ முகமே 
கண்ணாடியில்‌ சகோன்றுகிறுது. ஆந்தப்ரதிபிம்பம்‌ கண்ணாடி 


யின்‌ தர்மங்களூடன்‌ கூடி விளங்குகிறது. உண்மையில்‌ ப்ரதிபிம்பத்‌ 
திற்கு பிம்பத்தைக்காட்டிலும்‌ தனியிருப்பு இல்லை. ஏனெனில்‌ 


804 பேச குமா ஸரி 


முகத்தைவிட்டுப்‌ பிரிந்த கண்ணாடியில்‌,ப்ரதிபிம்பம் தோன்றுவதில்லை. 
இதை இல்லாதது என்றும்‌ கூறல்‌ தகாது, ஏனெனில்‌ கண்ணிற்கு 
ேநராய்‌ விளங்குகிறது. இவ்வாறு ப்ரதி பிம்பத்தை உள்ள பொருள்‌ 
என்றோ, இல்லாத பொருளென்றோ குறித்தல்‌ முடிவதில்லை. ஆகை 
யால்‌ அது அறிர்வசனீயமான பொருளாகும்‌. 
83 
அதுபோல 


அதனா ஈனா வ்‌ | 
84௭ ஊ௭ எணானிஈ்டுளி ஏிண்ச ஏ பு 


பொருள்‌ :--அஹங்காரமான அர்தக்கரண த்தில்‌, ஆதமாவின்‌ 
ப்ரதிபிம்பம்‌ உள்ளது. அது முகப்ரதிபிம்பம்போல, பிம்பமான ஆத்‌ 
மாவினும்‌ வேறுபட்டது. பிம்பமாகிய முகம்‌ அதன்‌ ப்ரதிபிம்பத்ைகக 
காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது. அதுபோல ஆத்மாவின்‌ ப்ரதிபிம்பத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ ஆத்மா வேறுபட்டது. உண்மையில்‌ பிம்பமும்‌ ப்ரதிபிம்ப 
மும்‌ வேறுபட்டவையல்ல. அதுபோலவே ஆத்மாவும்‌, ஆபாஸனும்‌ 
வேறல்ல. மேலும்‌ ஆபாஸனுக்கு இடமாயிருக்கும்‌ அந்தக்கரணமும்‌ 
ஆத்மாவின்‌ வேறன்று. 

விளக்கம்‌ : கண்ணாடியில்‌ முகத்தின்‌ நிழல்‌ விழுவதுபோல 
அ ரந்தக்காணத்தில்‌ சைதன்யத்தின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ தோன்றுகிறது. 
அதற்கு ஆபாஸன்‌ என்பது பெயர்‌, அந்து ஆபாஸனுக்குத்‌ தனி 
யிருப்பு என்பதில்கம. அந்கக்காணம்‌ இல்லையானால்‌ ஆபாஸஷு 
மில்லை. ஆபாஸன்‌, இல்லாக ஒருபொருள்‌ என்று சொல்லுதலும்‌ 


காது, அது சகோன்றுகிறகது. ஆபாஸன்‌ என்றபவபொருள்‌ கஸ்‌ ண்டி 
போன்ற அந்தக்‌ கரணத்தின்‌ துணைகொண்டு இருப்பையடைகிறது. 


ஆத்மாவோ அங்ஙவனமின்றி ஒன்றின்‌ துணையையும்‌ வேண்டாமல்‌ 
விளங்குகிறது. ஆகையால்‌ ஆபாஸனைக்‌ காட்டிலும்‌ ஆ த்மாவேறு. 
அது நித்யமானது. ஆபாஸனோ -: இல்லை, உண்டு” எண்று கற 
முடியாத அதிர்வசனீயப்பொருள்‌,. முகம்‌, அதன்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌, ப்ரதி, 
பிம்பத்திற்கு இடமாகிய கண்ணாடி இவை பேதமுள்ளவை போல்‌ 
தோன்றுகின்றன. உண்மையில்‌ பிம்பத்திற்கும்‌ ப்ரதிபிம்பத்திற்கும்‌ 
வேறுபாடில்லை அதுபோல ஆத்மா, ஆபாஸன்‌, ஆபாஸனுக்கிடமான 
அத்தக்கரணம்‌ ஆகிய இவை தோற்றத்தினாலேயே பேது மன்னை 
ஆலும்‌, உண்மையில்‌, ஆத்மாவைத்தவிர வேறு பொருளில்லாகு 
தால்‌ இவற்றிற்கு உணமையான வேறுபாடுகளில்லை. 
௮4 


இவ்வாறு ஆபாஸன்‌ என்பது அநிர்வசனீயம்‌ என்று கூறிய 
பிறகு, அதை உறுதிப்படுத்த வேறுசிலரின்கொள்கைகளைக்‌ கூறுகிறார்‌. 
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ரன்‌ எ எ ஈனக்‌ எாளன்‌ எனகக6 | 
ஏஷ வு ஊர ஏர எ காணா ப 
பொருள்‌ :--சிலர்‌, அஹங்காரத்தில்‌ தோன்றும்‌ ஆபாஸ 
சைதன்யத்தை,: ஸம்ஸாரமுள்ளவன்‌ என்றும்‌, அந்த ஆபாஸன்‌ 
ஆத்மாவின்‌ நிழலானதால்‌, அது உண்மைப்‌ பொருளே; என்றும்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. “: நிழல்‌ ஒருபொருளே என்பதற்கு: ஸ்ம்ருதிகள்‌ 
ப்ரமாணம்‌. மேலும்‌ நிழல்‌ இன்பம்தருவதால்‌ அது ஒருபொருளே: 
இல்லாததன்று'? என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. 
விளக்கம்‌ :....- குருவின்‌ நிழலையும்‌, தேவர்கள்‌, யாகம்செய்பவர்‌ 
- அரசர்‌, பிறா மனைவி முதலியவர்களின்‌ நிழலையும்‌ தாண்டுதல்‌ தகாது” 
என்று ஸ்ம்ருதி நூல்கள்‌ கூறுகின்றன. ஆகையால்‌ நிழல்‌ என்பது, 
ஒருபொருள்‌ என்று சிலர்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌. 
௮2 
ஆ 
ஏகி கன்‌ எா கானா 3) 
அக௭ எளி ஈர 818 ௧௭௭ | 
பொருள்‌ :--ஸம்ஸாரியாகிய ஜீவன்‌, பரமாத்மாவின்‌ ஒரு பாக 
மென்றும்‌ அவன்‌ பரமாத்மாவின்‌ திரிபு என்றும்‌, ஆபாஸனுடன்‌ 
கூடிய அஹங்காரமே அந்த ஜீவன்‌ என்றும்‌, அவன்‌ ஸ்வதந்த்ரன்‌ 
என்றும்‌, பலர்‌ பலவாறு கூறுகின்றனர்‌. 
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அஜா: சரி எளி கர | 
ஈவர்‌ விஎன சாக: ர ஈரி ள்ள ப 


பொருள்‌ :--க்ஷணிக விஜ்ஞானத்தின்‌ தொடர்பே, ஸம்ஸாரி. 
அதைக்காட்டிலும்‌ வேறான..எல்லாவற்றையும்‌ அறியும்‌ தன்மையுள்ள 
ஒருவன்‌ எங்குமில்லை என்று பெளத்தர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. இக்‌ 
கொள்கைகளில்‌, ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தக்கது எது? என்பதை ஆராய்‌ 
குல்‌ வேண்டும்‌. 


21 
தற்போது ஆபாஸன்‌ என்றபொருளை விளக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌. 


சீரார்‌ கஜா னரனர்‌ ஈர்‌ ஏலி | 
ஜவான்‌ எ சாக ஏளி எனன எ: 


உவிடிகா ரி ரர ணு எ ப 


ர்‌ | உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 
்‌. பொருள்‌ .வமய்ஸஙாரியைப்பறுறிய ஆராய்வு இருக்கட்டும்‌. 
"இப்போது எடுத்துக்கொண்ட. பொருளான ஆபாஸ& ப்பற்றிக்‌ கூறு 
வோம்‌, 

கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ முகத்தின்‌ தகோரற்றம்‌, பிம்பமாலா 
முகத்தின்‌ துர்மமன்று) அது கண்ணாடியின்‌ கஒர்மமுமண்று. ஏனெனில்‌; 
முகத்தின்‌ தர்மமானால்‌ கண்ணாடி அப்புமப்படுக்கப்பட்டபோதும்‌ 
அது கோன்ற வேண்டும்‌. கண்ணாடியின்‌ க்‌ ர்மமானால்‌ முகம்‌ 
மறைந்தாலும்‌ கண்ணாடியில்‌ அது தோன்ற வேண்டும்‌. அவ்வாறு 
தோன்றுவதில்லை. ஆகையால்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌, இவ்விரண்டினுள்‌ 
யாதொன்றின்‌ தார்மமுமன்று, 

(இத்த ச்லோகம்‌ 1; உ ச்லோகமாக உள்ளது. 80 ஆம்‌ ச்லோகம்‌ 
$ ஆக உள்ளது) 


8 
ஜா ஊரோ: ஏவி பொரு | 
சாணான்‌ ஏடு எனஈ: ப 


பொருள்‌ :- கண்ணாடியில்‌ தோன்றுவதும்‌ முகமென்டூற கூறப்‌ 
படுகிறது. ஆகையால்‌ அது முகத்தின்‌ தர்மமாகவே இருக்கவேண்‌ 
டும்‌; எனில்‌:... அது தவறு. ப்ரதிபிம்ப முகம்‌. கண்ணாடிக்குத்‌ தகுந்‌ தவாறா 
வடிவமுள்ள தாகத்தோணன்றுகிறது; மேலும்‌ முகமிருக்கும்போது கண்‌ 
னாடி நீங்கிவிட்டால்‌ - அது பகத்‌ அட வயு ஆ;கையால்‌ அதுமுகத்‌ 
தின்‌ தா்மமன் று, 
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ஏனிட்வின்‌ அர ௭௭ கனி | 
ஏஏ என்‌ ஐ ஊரு என்‌: எ | 


பொருள்‌ :--முகத்தின்‌ பிரதிபிம்பம்‌, முகம்‌ கண்ணாடி ஆகிய 
இவ்விரண்டு பொருள்களின்‌ தர்மமே எண்றால்‌, அதுவும்‌ பொருந்‌ 
தாது. ஏனெனில்‌ கண்ணாடியின்‌ பின்புறத்துடன்‌ முகம்‌ சேருமானால்‌ 
ப்ரதிபிம்பம்‌ தோன்றாது. ஆகையால்‌ இரண்டின்‌ தர்மமே ப்ரதிபிழ்பம்‌ 
எண்று வரையறைசெய்தல்‌ முடியாது. 


்‌ “அப்படியானால்‌ ப்ரதிபிம்பதி்தை ஒருபொருளின்‌ தர்மமாகக்‌ 
கூறவேண்டாம்‌. அதுவே தனியான ஒருபொழுள்‌: அது முதலில்‌ 
காணப்படுதில்லை; பிகு கணை ஷர யாகிய உபாதியை 5... 
அது காணப்படுகிறது. ராஹ. கஇணிே! தாணப்படுவதில்லை; ஆனால்‌ 
அது காரஹணகாலங்களில்‌ ஹர்யணையும்‌  சற்தரசனையும்‌ அகட... நுது, 


நீ அதுவரயிருக்கிராய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18. 01 


காணப்படுகிறது. அதைப்போன்றே ப்ரதிபிம்பமும்‌ ஒருபொருளா 
கும்‌?” என்று பூர்வபக்ஷீ கூறினால்‌ 2... 
40 
அதற்கு விடைவருமாறு:... 
பலி: ஜா ஏரும்‌ இட்‌ எள | 
்‌ ர, , பதன்‌ 
ஷரர4 ஏரார்‌ ஏன ஏ ஏட 
பபாருள்‌ :--ராஹா உண்மையான ஒரு பொருள்‌ என்பது, 
ஜ்யோதிச்சாஸ்த்ரப்ரமாணத்தால்‌ முன்பே நிலை நாட்டப்பட்டுள்ளது. 
இங்கு அவ்வாறில்லை. ப்ரதிபிம்பம்‌ என்று ஒரு பொருள்‌ இருக்கிறது 
என்பதை எத்து ப்ரமாண நூலும்‌ நிலை நாட்டவில் லை, ஆகையால்‌ 
ராஹாவை எடுத்துக்காட்டுதல்‌ இபாருத்தமற்ற உ.காஹரண மாகும்‌, 
மேலும்‌ *: பூமியின்‌ நிழலே ராஹு ஆகும்‌ '”? என்று அறிஞர்‌ 
கூறுவர்‌, அதை ஏற்றுக்கொண்டால்‌ *அது உண்மைப்பொருளன்‌ று:' 
என்பது முன்‌ சொன்ன யுக்திகளால்‌ விளங்கிவிடும்‌. 
41. 
நிழல்‌ ஒருபொருளென்பதற்கு ஸ்ம்ருதிப்ரமாணம்‌ காட்டப்பட 
டது, அதற்கு விடை. கூறுகிறார்‌: 
சளக்‌: ரிச்‌ எர ஏவ 
ஏ ஈஷிஈரிற்‌ எர ஏசிக்‌ ஏறே ப 
பொருள்‌ :-குரு, முதலியவர்களின்‌ நிழலை மிதித்துத்தாண்டக்‌ 
கூடாது என்ற ஸ்ம்ருதி வாக்யம்‌, “ நிழல்‌ என்பது ஒருபொருள்‌ ?? 
என்பதைக்‌ கூறவரவில்லை. நிழலை மிதித்துத்தாண்டுதலையே அது 
மறுக்க வந்தது, அந்த வாக்யம்‌, நிழல்‌ ஒருபொருள்‌ என்பதையும்‌ கூற 
வந்தது என்று நாம்‌ பொருள்‌ கொள்ளல்‌ தகாது. ஒருபொருளில்‌ 
கருத்தைக்‌ கொண்ட ஒரு வாக்யம்‌, மற்றொரு பொருளையும்‌ கூறுவதில்‌ 
கருத்துக்‌ கொண்டதாகாது. 
விளக்கம்‌ :-நிழலை மிதித்துத்தாண்டக்‌ கூடாது என்று சொல்‌ 
லும்‌ வாக்யம்‌, ₹: நிழல்‌ மெய்ப்பொருள்‌ '*? என்று சொல்வதாகவும்‌, 
பொருள்‌ கொண்டோமேயானால்‌ வாக்யபேகும்‌ என்ற சூற்றம்‌ வரும்‌. 
42 
மகிழ்வைத்தருவதால்‌ நிழல்‌ ஒருபொருளாகும்‌ எண்று கூறி 
யதை மறுக்கிறார்‌... 
| ல்‌ ப டவல்‌ பிட்டம்‌ 
ஏஏ எ ஏன்‌ மேக | 
ஷான்‌ எனன அவி ஏ ஜாட ப 


505 உட பமீகுச௪ எலா ஹ ஷ்ரீ 


பொருள்‌ 2 மரநிழலில்‌ நுகரும்‌ இன்பம்‌, நிழலால்‌ ஏற்பட்ட 
தன்று, பகலவனின்‌ சூடான கிரணங்களை அனுபவிக்காமையால்‌ 
ஏற்பட்டது. வெயிலால்‌ கொதிக்கும்‌ இரும்புத்ககடுபோன்றவற்‌ 
றின்‌ நிழலில்‌ யாதொரு இன்பமும்‌ ஏற்படுவதில்லை. மேலும்‌ குளிர்ச்‌ 
சியை நீரின்‌ தர்மமாகவே கண்டிருக்கி போம்‌. 

விளக்கம்‌ :-- மரநிழலில்‌ இருப்பவன்‌ அங்குள்ள மீரணுக்களின்‌ 
குளிர்ச்சியை நுகர்ந்து கொண்டு, அது நிழலால்‌ ஏற்படுகிறது என்று 
மயக்கவெண்ணம்‌ கொள்கிறான்‌. குளிர்ச்சி நீரின்‌ 'குர்மமே; நிழலின்‌ 
குர்மமன்று. 
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முகமும்‌, அதன்‌ கண்ணாடித்‌ தோற்றமும்‌ வேறு பட்டவை 
போலுள்ளன. அதுபோல ஆத்மாவும்‌, ஆபாஸனும்‌ வேறுபட்‌ 
டவையோல்‌ விளங்குகின்‌ றன என்பதை விளக்குகிறார்‌. 


ன்‌ ஆ 
அணா ப்‌ ஏனா ஏ | 

ஏர்‌ எரகர்‌ சாணான்‌ எ பு 
பொருள்‌ :--முகமும்‌ அதன்‌ ப்ரதி பிம்பமும்‌, கண்ணாடியும்‌ என்‌ 
வாறு வ்யவஹரிக்கப்படுகின்றனவோ, அவ்வாறே, ஆத்மாவும்‌, ஆபா 
ஸனும்‌, அந்தக்கரணமும்‌ பேதமுள்ளவையாக வ்யவஹரிக்கப்படுகின்‌ 
றன. சாஸ்த்ரங்களைக்‌ கொண்டும்‌, யுக்திகளைக்கொண்டும்‌ ஆராய்கத்‌ 
தால்‌,ஆபாஸனும்‌ அந்தக்கரணமும்‌ உண்மையற்ற பொருள்‌ என்பது 
தெரியவரும்‌. ஆத்மாவே உண்மைப்பொருள்‌ என்பதும்‌ தெரியவரும்‌, 


விளக்கம்‌ :...₹: எல்லாப்ராணிகளுக்கும்‌ அந்தராத்மாவான ஒரு 
வனே, தன்‌ வடிவத்தைப்‌ பலவாறு செய்கிறான்‌ ?? என்பது போன்ற 
வேதாந்தவாக்யங்களால்‌ ** ஆத்மாவே உண்மையானது ?₹ எண்றும்‌ 
“” ஆபாஸன்‌ உண்மையற்றபொருள்‌ '? என்றும்‌ அறியலாம்‌. 


்‌: அத்தக்கரணம்‌ மாறிக்கொண்டே இருக்கிறது; அது அறி 
யப்படுகிறது; அது அழியாத ஸாக்ஷியான ஆத்மாவில்‌ அத்யாஸம்‌ 
செய்யப்பட்டுள்ளது; ஆத்மாவினாலேயே இருப்பையும்‌ விளக்கத்தை 
யும்‌ பெறுகிறது; ஆகையால்‌ அது உண்மையற்ற பொருள்‌; அதில்‌ 
விளங்கும்‌ ஆபாஸனும்‌ உண்மையற்றபொருள்‌. ?” சண்று யுக்தியால்‌ 
ஆராய்ந்தறிய வேண்டும்‌. இவ்வாறு அறிவதால்‌ ஆத்மாவே உண்‌ 
மைப்பொருள்‌ என்பது நன்கு விளங்கும்‌. 

ஐ. 44 

ஆபாஸன்‌ உண்மையற்ற பொருளெனில்‌ இன்பதுன்பங் 
க நுகரும்‌ ஸம்ஸாரியே இல்லாமற்போவான்‌ ?? என்று ஆகேக்ஷபிக்‌ 
கப்படுகிறது. 


நீனு துவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகு தி: 18, 209 


௭ ஊரக சானா: | 
படபட ம்க்டடடபத இட்ட இட்ட 


பொருள்‌ :--அறிவுவடிவான ஆத்மா விகாரமற்நிருப்பதால்‌, 
அதற்கு ஸம்ஸாரம்‌ இல்லை. ஆபாஸ னோ உண்மைப்பொருளாகா .. 
மையால்‌, அவனுக்கும்‌ ஸம்ஸாரம்‌ இல்லை. அந்தக்கரணமோ ஜடப்‌ 
பொருளான தால்‌, அதற்கும்‌ ஸம்ஸாரமில்லை. பின்‌ யாருக்கு இன்ப 
துன்ப நுகர்வு வடிவான ஸம்ஸாரம்‌ உண்டு? யாருக்கு  அதிவிருந்து 
விடுதலையாகிய மோக்ஷ முண்டு? 


கக 
பதில்‌ கூறுகிளுர்‌. 


ஏ1ஏன(எ ஏரு: எறி (88: 
கவின (எம்‌ சானளஎராளிஎஏ எ: ப 


பொருள்‌:.அ-ஸம்ஸாரம்‌,ஆதமஸ்வரூபத்தை நாம்‌அறியாததால்‌ 
இருப்பதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. ஆகையால்‌ அது மயக்க அறிவின்‌ 
பயனேயாகும்‌. உண்மையாக இல்லாக அது, விகாரமற்ற ஆத்மாவி 
னால்‌ இருப்பையடைந்து, எப்போதும்‌ ஆத்மாவில்‌ இருப்பதுபோல்‌ 
தோன்றுகிறது. 


விளக்கம்‌ :-.-ஆரரய்ந்து பார்க்கும்‌ போது, ஸம்ஸாரமென்பது 
அறியாமையால்‌ தோண்றும்‌ பொய்ப்பொருளென்பது விளங்கும்‌. 
அது உண்மையற்றது ஆகையால்‌, அதிலிருந்து விடுதலையும்‌ உண்‌ 
மையற்றது. பந்தமிருந்தால்தானே முக்தி இருக்கும்‌! பந்தமில்லை 
யென்ளறால்‌ முக்தியுமில்லை. பந்தமில்லாத ஆத்மா தன்னை பந்தமுள்ள 
வனாக நினைக்கிராுன்‌. அதிலிருந்து விடுதலை பெறுவதாக நினைக்கி 
ரன்‌. இது அவிவேகத்தின்‌ விளைவு. உண்மையில்‌ ஆத்மாவுக்கு 
பந்தமுமில்லை; முக்தியுமில்லை. ஆத்மா எப்போதும்‌ முக்கனாகவே 
இருக்கிறான்‌. அந்தக்கரணத்தையும்‌, சைதன்யத்தையும்‌ ஒன்ரறுக்கிப்‌ 
பார்ப்பது அவிவேகம்‌. அது உடையவனணுக்கு, ஸம்ஸாரம்‌, ஆத்ம 
தர்மம்போல விளங்குகிறது. அவற்றைப்பிரித்து நன்கறிவது விவே 
கம்‌. அதை உடையவனுக்கு ஸம்ஸாரம்‌ ஆத்ம தர்மமன்று என்பது 
விளங்கும்‌. அவிவேகத்தின்‌ விளைவான ஸம்ஸாரம்‌, ஆத்மாவை 
அதிஷ்டானமாக்‌ கொண்டு, அதனால்‌ இருப்பையும்‌ விளக்கத்தையும்‌ 
பெற்றுப்‌ போவியாகத்‌ தோன்றுகிறது. 


௦0 உ படூத்ச ஸாஹ்ஸ்ரீ 
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மேற்கூறிய பொருளை எடுத்துக்காட்‌ டின்‌ மூலம்‌ விளக்குகிறார்‌. 
மி ஏர ணட னாரக: ராக ரிகா 
அமர ஏரு ஏர: கவின்‌ எ ப 


பொருள்‌ :--கயிற்றில்‌ தோன்றும்‌ பாம்பு உண்மையில்‌ இல்லை. 
கயிற்றை அறிவதற்குமுன்‌ பாம்பு கயிற்றினா லேயே இருப்பை 
யடைந்து விளங்குகிறது. அதுபோலவே ஸம்ஸாரம்‌ ஆத்மாவில்‌ 


தோன்றுகிறது. அது உண்மையில்‌ பொருளாயில்லை. ஆத்மாவை 
அறிவதற்குமுன்‌, அந்த விகாரம ற்ற ஆதிமாவிணால்‌ இருப்பையும்‌ 
விளக்கத்தையும்‌ பெற்றுத்‌ தோன்றுகிறது. 

இர 


சேவறு மதத்தினரின்‌ ரெகொள்கை கூறுப்படுகிறது. 


எனா டை விடடிகளா ட 
ஏவி ணி ஏ ஏரி ரீ ஈ9164 ஆ ப 


பொருள்‌ :--ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸத்திற்கு இடமென்று நீங்கள்‌ 
கருதும்‌ அர்தக்கரணமே, ஆத்மாவாக இருக்கலாம்‌. ௨ இந்த அந்தக்‌ 
கரணம்‌ தன்‌ வ்ருத்திகளாகிய அழறிவுகளால்‌, மாறுதலையடை கிறது. 
இதந்த அத்தக்காணமே இன்பத்தையும்‌ துன்பத்தையும்‌ அனுபவிக்கும்‌ 
ஸம்ஸாரி. ஆனாலும்‌ நிலையானது?” என்று சிலர்‌ கூறுகிண்றனர்‌. 


விளக்கம்‌ ₹-.* கடல்‌, அலை முதலிய வடிவமாக மாறிய போதி 
லும்‌ நிலையாய்‌ இருக்கிறது. அதுபோல அந்தக்கரணமாகிய ஆத்மா 
மாறியபோதிலும்‌ நிலையாய்‌ இருப்பதாகும்‌. ஆத்மா, அந்தக்கரணம்‌, 
ஆபாஸன்‌, என்று இம்மூன்றை ஏற்றுக்கொள்வதைக்காட்டிலும்‌, 
அந்தக்காணமே ஆத்மா என்று ஒரே பொருளை ஏற்றுக்கொள்வதில்‌ 
எளிமையிருக்கிறது”” என்பது அவர்களின்‌ தோக்கம்‌. 
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“மேற்கூறிய கொள்கை ப்ரமாணமற்றது,”” எண்கிராம்‌. 
அனானி ளா சானா பரி | 
ஏ6-ணிான்‌ 8 எனன 8 ளா ॥ 


பொருள்‌ :-ஃ-விகாரமற்ற ஆத்மாவையும்‌, அந்தக்கரண த்தில்‌ 
கோன்றும்‌ ஆபாஸசைதன் யத்தையும்‌ . உண்மையாகப்‌ பிரித்தறியா 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி.18, 211. 


மல்‌ மயக்கமுற்ற மக்கள்‌, அஹங்காரத்தையே ஆதக்மாவேன்று எண்‌: 
ஹணுகின்‌ னார்‌. அவர்க ள்‌. வேதாத்து க்கரு த்தை உரக வா்கண்‌. 


விளக்கம்‌ :--அஆ த்மாவையும்‌ ஆபாஸ யும்‌ பிரித்தறி தலாவது:? 
ஆத்மா உண்மையான பொருள்‌; ஆபாஸன்‌ உண்மையற்ற பொருள்‌ 
என: அறிதல்‌, வேதங்கள்‌ ஆத்மாவை விகாரமற்றவண்‌ என்றும்‌, 
குணங்கள ற்றவன்‌ என்றும்‌, ஸாக்ஷி என்றும்‌ கூறி, ஆத்மாவின்‌ தூய்‌ 
மையை விளக்குகின்றன. ஆத்மாவிடம்‌ ஸம்ஸாரத்தோற்றம்‌ அவித்‌ 
யையால்‌ உண்டானதே என்பதைக்‌ கூறும்‌ பல வேதவாக்யங்கள்‌ 
உள்ளன. இவற்றையறியாமல்‌ தாமாகவே கற்பனை செய்துகொண்டு 
கூறும்‌ கொள்கை ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தக்கதன்று, மேலும்‌ முண்பே 
ஆத்மாவுக்கு ஸம்ஸாரத்தொடர்புண்டு என்பதற்கு யாதொரு ப்ர 
மாணமுமில்லை என்பதை பகவத்பாதர்‌ ஏன எள்‌ என: என்ற 
24 ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ விளக்கியுள்ளார்‌. 


ஆகையால்‌ எளிமை இருக்கிறது என்பதற்காக, ப்ரமாண 
மற்ற கொள்கையைக்‌ கூறல்‌, ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்‌ தக்கதன்று, 
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மேலே கூறிய கொள்கையால்‌ மோக்ஷமே நேராது என்கிளூர்‌. 


ச்ச்‌ எரர்னார்‌ கணிகர்‌: | 
ய கட பட பப்படம்‌ மட்ட கா 


பொருள்‌ :-..- அவர்களுடைய கொள்கையில்‌ ஸம்ஸாரமெணன்ப து 
உண்மையான பொருளாய்‌ இருக்கும்‌. நான்‌ கர்த்தா போக்கா என்ற 
எண்ணங்களைக்‌ கொண்டது ஸம்ஸாரமாகும்‌. அது நீங்காமையால்‌ 
மோக்ஷமே ஏற்படாது. மோக்ஷம்‌ ஏற்படுவதன்‌ பொருட்டு, அவர்‌ 
கள்‌ * ஸம்ஸாரம்‌ உண்மைப்‌ பொருளன்று” என்று கூறினால்‌, அது 
தாம்‌ சொல்வது போன்றதே, அதாவது: (ஆத்மா, ஆபாஸன்‌, 
அந்தக்காணம்‌ இவற்றைப்பற்றி உண்மையாக அறியாமையாலேயே 
ஸம்ஸுாரதர்மங்களை மக்கள்‌ அனுபவிக்கிறார்கள்‌'' என்று நாம்‌ கூறு 
வது போலவே அவர்களும்‌ கூறவேண்டி வரும்‌. 


விளக்கம்‌ :--அவர்கள்‌ ஆத்மாவை மாறும்‌ பொருள்‌ என்கின்‌ 
னர்‌. ஆத்மா மாறுமானால்‌ அதனிடம்‌ எப்போதும்‌ ஸம்ஸாரதர்மங்‌ 
கள்‌ இருந்துடு காண்டே இருக்கும்‌. மோக்ஷதநிலையே. ஏ படாது. 
மோக்ஷத்தின்பொருட்டு, அவர்கள்‌ ஸம்ஸாரத்தை உண்மையற்ற 
பொய்ப்பொருல்‌ என்று கூறுவார்கள்‌ £ஈனால்‌, அவர்‌ கூறுவது நமது 
கொள்கையே. ஆழும்‌. அப்போது ஸம்ஸாரத்திற்கு அதிஷ்டான 


31.2 ்‌ உபதேச கமாஹஸ்ரீ 


மாகிய ஆத்மா விகாரகுணங்கள ற்றது என நாம்‌ சொல்வதையே 
அவர்களும்‌ கூறுதல்‌ நேரும்‌. அப்போது அவர்கள்‌ நமக்கு மாறுபட்ட 
கொள்கை கொண்டவராகார்‌,. 

௨0 


ஆபாஸன்‌ என்பதை ஏற்றுக்கொள்வதால்‌ ஏற்படும்‌ லாபத்‌ 
தைக்‌ கூறுகிளுார்‌, ்‌ 


ரர ஷூ வானர | 
வள்‌ எரே 95: எனின்‌ ஏன்‌ ப 


பொருள்‌ :--* அந்தக்கரணம்‌, ஆபாஸ சைகன்யத்துடன்‌ 
விளங்குகிறது *? என்றும்‌, ஆத்மா சைதன்யவடிவாகவே உள்ளது 
என்றும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வதால்தான்‌, “வேதம்‌, ஞானம்‌ முதலிய சொற்‌ 
களால்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை உபதேசிக்கிறது”” என்பது பொருத்த 
மானது ஆகும்‌. 

விளக்கம்‌ :-..உலகவழக்கில்‌ அந்தக்கரணத்தில்‌ தோன்றும்‌ 
ஆபாஸசைதன்யத்தாலேயே குடம்‌ ஆடை முதலியவற்றின்‌ அறிவு 
ஏற்படுகிறது. இந்த ஆபாஸசைதன்யமே ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்‌ 
லால்‌ உரைக்கப்படுகிறது. இந்த அறிவுகளுக்குக்‌ காரணமான பிம்ப 
மாகிய ஆத்மசைதன்யத்தை, வேதம்‌, ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்லால்‌ 
லக்ஷணாமுறையில்‌ குறிக்கிறது. இவ்வாறு ஆபாஸசைதன்யத்தை 
ஏற்றுக்கொண்டால்தான்‌, அதைக்கூறும்‌ ஜ்ஞானம்‌ முதலிய சொற்‌ 
களைக்‌ கொண்டு, ஆத்மாவை வேதம்‌, லக்ஷணையாகக்‌ குறித்தல்‌ முடி 
யும்‌. ஆபாஸசைதன்யத்தை ஏற்றுக்கொள்ளாவிட்டால்‌, ஜ்ஞானம்‌ 
என்ற சொல்‌ ஆத்மாவைக்‌ குறிக்காது. ஏனெனில்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ 
ஜாதி, ரூபம்‌ முதலிய சப்த ப்ரவ்ருத்தி நிமித்தங்களில்லை. எனவே 
வேதச்சொற்களால்‌ ஆத்மாவை அறிய முடியாத நிலை ஏற்படும்‌. 
ஆபாஸனோடு கூடிய அந்தக்கரணம்‌, ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்லின்‌ 
நேர்பொருள்‌, கூடஸ்தனாகிய ஆத்மா, ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்லின்‌ 
லக்ஷணைப்‌ பொருள்‌. நேநர்‌ பொருளுடன்‌ இயைபு கொண்ட 
பொருளே லக்ஷணைப்‌ பொருளாக விளங்கும்‌, வாச்யமான பொரு 
ஸின்‌ றி இருக்கும்‌ ஒரு சொல்‌, லக்ஷணையாக ஒரு பொருளைக்காட்டாது. 
ஆகையால்‌ ஜ்ஞான சப்குத்தின்‌ வாச்யப்பொருளாக அர்தக்கரண 
ஆபாஸன்‌ இருந்தால்தான்‌, அச்சொல்‌ லக்ஷ்ணாமுறையில்‌ விகாரமற்ற 
ஆத்மாவைக்‌ குறிக்கும்‌, என்று கூறுதல்‌ முடியும்‌. எனவே வேதம்‌, 
ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்லால்‌ லக்ஷணையாக ஆத்மாவைக்‌ காட்ட 
வேண்டுமானால்‌, அச்சொல்லுக்கு நேர்பொரூளான ஆபாஸனை. ஏற்‌ 
றுக்கொள்வது இன்‌ நியமையாதகது ஆகும்‌, ்‌ 


நீ அதுவாயிருக்கிரய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-16. 515 
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ஆபாஸனை ஒப்புக்கொண்டாலும்‌, அதில்‌ “ஜானாதி” என்ற 
வழக்குப்‌ பொருந்தாது, என்று பூர்வபக்ஷீ கூறுகிறான்‌. ஜானாதி என்‌ 
பதற்கு அறிகிறான்‌ என்பது பொருள்‌. 
ஈதர்‌ எி எளி ஏள | 
ஒ 3 லி து: 
கவின்‌ எரி ரான்‌ எனி கான்ற ப 
பொருள்‌ :-- வினைச்‌ சொல்லில்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ பொருளும்‌, ப்ரத்‌ 
யயத்தின்‌ பொருளும்‌ வேறுபட்டிருப்பினும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. செய்கிறான்‌, போகிறான்‌ என்ற இடங்களில்‌ அவ்வாறு 
தான்‌ உள்ளது. அதுபோல அநிகிருன்‌ என்ற இடத்திலும்‌ இருத்‌ 
தல்‌ வேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- ஸம்ஸ்க்ருத லக்ஷ்ண்த்தை அடிப்படையாகக்‌ 
கொண்டு இது முதல்‌ சில ச்லோகங்களில்‌ ஆகேக்ஷேப ஸமாதானங்கள்‌ 
கூறப்படுகின்றன. 


ஒரு வினைச்‌ சொல்லில்‌ பரக்ருதியின்‌ பொருள்‌ செயலாகும்‌. 
விக்ருதியின்பொருள்‌ கர்குருத்வம்‌ ஆகும்‌. , அவ்விரண்டும்‌ ஒரு 
வணையே இடமாகக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ ராமண்‌ 
போகிறான்‌, செய்கிறான்‌ என்ற ப்ரயோகம்‌ ஏற்படும்‌, ராமன்‌ போகி 
ரன்‌ என்பதில்‌ ப்ரக்ருதிப்‌ பொருளான போதல்‌ என்ற செயலும்‌ 
ப்ரத்யயப்‌ பொருளான கர்த்ருத்வம்‌ என்பதும்‌ ராமனை யே இடமாகப்‌ 
பெற்றுள்ளன. ஆகையால்‌ ராமன்‌ போகிறான்‌ என்று வழங்குதல்‌ 
பொருத்தமானது. இங்கு ப்ரக்ருதிப்‌ பொருள்‌ ஒருவனிடமும்‌, ப்ரக்ய 
யப்‌ பொருள்‌ மற்றொருவனிடமும்‌ இருந்தால்‌, ராமன்‌ போகின்‌ 
என்று வழங்குதல்‌ முடியாது, அதுபோல அவன்‌ அறிகிறான்‌ என்று 
கூறும்போது ப்ரக்ருதியின்‌ பொருள்‌ அறிதல்‌ கொழிலாகும்‌. அது 
அத்தக்கரணத்தினிடம்‌ உள்ளது. ப்ரத்யயத்தின்‌ பொருளாகிய 
கர்த்ருத்வம்‌ என்பது ஆத்மாவினிடம்‌ உள்ளது, ஆகையால்‌ ப்ரக்‌ 
ருதி ப்ரத்யயங்களின்‌ பொருள்கள்‌ ஒரே இடத்திவில்லை, இரண்டு 
இடங்களில்‌ உள்ளன. ஆகையால்‌ “ஜனாதி” என்று சொல்லை வழங்‌ 
குதல்‌ பொருந்தாது என்பது ஆகக்ஷேபணை செய்பவனின்‌ கருத்து, 
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ப்ரக்ரு திப்ரத்யயங்களின்‌ பொருள்கள்‌ இரண்டு இடங்களில்‌ 
ஏன்‌ இருத்தல்‌ கூடாது? என்றால்‌, த. 
&0 
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ன்‌ சாண்‌ எ ௫ எம்‌ வரி வர 
எனன கி: காவ்‌ (ளார்‌ ப 


பொருள்‌ :-- உலகத்திலோ, வ்யாகரண சாஸ்‌ த்ரத்திலோ, 
ப்ரக்ருதி ப்ரத்யங்களின்‌ பொருள்கள்‌ வேறுவேறு இடங்களில்‌ இருப்ப 
தாகக்‌ கண்டதில்லை. ஜானாதி என்ற இடத்தில்‌, அவற்றின்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ வேறுவேதிடங்களில்‌ இருப்பனவாகக்கூற : யாது காரணம்‌? 
சொல்லுங்கள்‌. அறிதல்‌ தொழில்‌ புத்தியிலும்‌, கர்த்ருத்வம்‌ ஆத்மா 
விலும்‌ இருப்பது ஏன்‌ ? 


ட்‌ 


9௮ 


அவிவேக நிலையில்‌ ப்ரக்ருதி ப்ரத்யயங்களின்‌ பொருள்கள்‌ ஒரே 
இடத்தில்தான்‌ உள்ளன என்கிறார்‌. இது ஸமாதானம்‌. 


ணார இளா ளனவிவு (௭: (84) 
ர்‌ ஏழு ளே என்ன்‌ ௭௭ 


பொருள்‌ :-- அந்தக்‌ காரணத்திலிருக்கும்‌ ஆபாஸன்‌, ஜானாதி 
என்ற வினைமுற்றிலுள்ள ப்ரத்யயத்தின்‌ பொருளாவாண்‌. ப்ரக்ரு 
தியின்‌ பொருள்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ : வருத்திரூபமான செயல்‌, 
ஆபாஸன்‌ புத்தி இந்த இரண்டும்‌, உண்மையான ஆத்மாவே என்ற 
அதியாமை எண்ணம்‌ உள்ளது. அந்த அறியாமையால்‌, ஜானாதி 
என்ற சொல்‌ வழங்கப்படுகிறது. ஆத்மா அறிகிறது என்பது 


உண்மை வழக்கன் று. 


விளக்கம்‌ :--புத்தியும்‌ ஆபாஸனும்‌ ஆகிய இரண்டும்‌, ஆத்மா 
வில்‌ அத்யாஸம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளன. புத்தி வருத்தி ப்ரக்ருதியின்‌ 
பொருளாகிய செயல்‌. ஆபாஸன்‌ ப்ரத்யயத்தின்‌ பொருள்‌. இவ்‌ 
விரண்டும்‌ ஒரே ஆத்மாவில்‌ ஆரோபத்தை அடைகின்றன, ஆகை 
யால்‌, உண்மையான ஆத்மாவுக்கும்‌ இவற்றிற்கும்‌ வேறுபாடு தோன்‌ 
றுவதில்லை. இவை இரண்டும்‌ ஒரே ஆத்மப்‌ பொருளாக இருப்ப 
தால்‌ ப்ரக்ருதி, ப்ரத்யயப்‌ பொருள்கள்‌ ஒரே இடத்தில்‌ உள்ளான 
என்று கூறுதல்‌ பொருந்தும்‌; ஆதலால்‌ ஜானாதி என்ற வழக்கும்‌ 
பொருத்தமானதே. ஆபாஸனேனோடுகூடிய வருத்திகளாக்‌ கொண்ட, 
புத்தியும்‌ ஆத்மாவும்‌ ஒன்றே என்ற மயக்கத்தால்‌ *ஆத்மா ஜானாதி? 
என்று வழங்கப்படுகிறது என்பது கருத்து. முதல்‌ நிலை, கடை நிலை 
களாகிய ப்ரக்ருதி ப்ரத்யயங்களின்‌ பொருள்கள்‌, அவிவேக நிலையில்‌ 
ஒரிடம்‌ பெறுதல்‌ பொருத்தமானதே, 


8 அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி..18. டத கப 


லக்‌ 
விவேக நிலையில்‌ இவ்வாறு கூறுதல்‌ இயலாது எண்கிளுர்‌. 
ஏ ஏஏ எனி ண்‌ 0 
ஏஏ வானார்‌ எனி ஏ ஏன | 


பொருள்‌ :-.-௨உண்மையாக ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, அந்தக்‌ 
கரணத்திற்கு அறிவு இல்லை. ஆத்மாவுக்கு செயவில்லை, ஆகை 
யால்‌ அறிகிறான்‌ என்ற சொல்வழக்கு ஆத்மாவிற்கோ, புத்திக்கோ 
பொருத்தமற்றது. 

விளக்கம்‌: உலகில்‌ “அவன திகிரன்‌” என்று வழங்குதல்‌ இருக்‌ 
கிறது. அகுற்குப்‌ பொருந்தும்‌ தன்மையைக்‌ கூறவேண்டுமானால்‌, 
அத்யாஸத்தை அடிப்படையாக வைத்தே கூறல்‌ வேண்டும்‌. உலக 
வயவஹாரங்கள்‌ யாவும்‌ அத்யாஸத்கதை மூலமாகக்‌ கொண்டவைகளே?! 
ஆகையால்‌, ஜானாதி என்று வழங்குதல்‌ வ்யாகரண விரோதமுமன்று, 
உலகநடைமுறை விரோதமுமன்று. ஜீவன்‌ என்ற , ஒருவன்‌, 
தனியே இருப்பதாக உலகவழக்கில்‌ காணப்படுகிறான்‌ . 


௦௮ 


ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்லை வ்யுத்பத்தி செய்து பார்த்தால்‌, 
அது ஆத்மாவை தேரர்‌ பொருளாகக்‌ காட்டிவிடும்‌. அப்படியிருக்க 
ஏன்‌ அதை லக்ஷ்£ணையாகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌? என்னால்‌? 


ஏடு வார எட்‌ ஏசா ) 
ஏ எானா ராரா: ப எனி எனக | 


பொருள்‌ :-.:* இரு; ஒர்‌”? என்று பாவ வயுத்பத்தி செய்தால்‌ 
ஜ்ஞானம்‌ என்ற சொல்லிற்கு அறிகலாகிய செயல்‌ என்று பொருள்‌ 
வரும்‌. அப்பொருளில்‌ உள்ள ஜ்ஞான சப்தத்தை, ஆதுமவா௫க 
மாகக்‌ கொள்ளல்‌ தகாது; ஏனெனில்‌ ஆகுமா அறிதலாகிய செயல்‌ 
மாத்திரமாக இருக்குமானால்‌, அழியும்‌. “ஆத்மா அழியாதது” என்று 
வேதம்‌ கூறுகிறது. 


விளக்கம்‌ இரு சொல்லுக்குப்‌ பலவகையாக வ்யுதுபத்திகள்‌ 
சொல்லப்படும்‌. அவை கர்த்ரு வ்யுதுபத்தி, பாவ வ்யுத்பத்தி, கர்ணா 
வ்யுத்பதகுதி, கர்மவயுத்பத்தி முதலியன. இன்ன காரணத்தால்‌, 
இந்தச்‌ சொல்‌, இர்தப்‌ பொருளைக்காட்டும்‌, என்பதை விளக்கும்‌ 
முறையே வீயுத்பத்தி எனப்படும்‌. பறப்பதால்‌ பறவை என்று 
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பெயர்‌ வந்தது என்று கூறுவது கர்குருவ்யுத்பத்தி எனப்படும்‌, எழுதப்‌ 
படுதலின்‌ எழுத்து என்று பெயர்வந்தது என்பது கர்மவ்யுத்பத்தி 
எனப்படும்‌. இவ்வாறு ஏற்ற இடங்களில்‌ ஏற்றபடி வயுத்பத்தி 
செய்து கொள்வது அறிஞரின்‌ வழக்கம்‌. 


எாளபீன்‌ எ4 எ; என்று கர்த்ருவ்யுத்பத்தி செய்து ஏ; என்ற பெய 
ரால்‌ ஆத்மாவைக்காட்டமுடியாது. புத்திக்கும்‌, ஆத்மாவுக்கும்‌ தனித்‌ 
தனியே அறிபவன்‌ என்ற பொருள்‌ பொருந்தாது. எ. என்பதற்கு அறி 
கிறவன்‌ என்பது பபொருள்‌. - ஆத்மா நிலையானது: ஆகையால்‌ 
என: என்‌ என்ற பாவவயுத்பத்தியும்‌ சொல்ல இயலாது. 
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இப்போது எரு எ எ எர என்ற கரணவ்யுத்பத்தியாலும்‌, 
வாள்‌ க எற்‌ என்ற கர்ம வ்யுக்பத்தியாலும்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ 
ஜ்ஞான சப்தம்‌ பொருந்தாது என்று கூறுகிஞர்‌, 


ஏ ஏ (ஏன்‌ கார்‌ ஏரகடுக்‌ | 
பப்ப மட ட்ப ப்ட்‌ தட்ட ட 


பொருள்‌ :--**எஸ௯ கக்‌ கொண்டு பொருளை அநியலாமோ அது 
ஜ்ஞானம்‌” என்பது கரண வயுத்பத்தியால்‌ போதந்த பொருளாகும்‌. 
இந்த முறையிலும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ ஜ்ஞான சப்தம்‌ பொருந்தாது. 
அர்தக்கரண த்தில்கான்‌ ஜஞான௪ப்தம்‌ பொருந்தும்‌. கரண வ்யுத்‌ 
பத்தியால்‌ ஜ்ஞானம்‌ என்பதற்கு ஆக்மாவைப்‌ பொருளாகக்‌ கொண் 
டால்‌, ஆத்மா கரணமாகும்‌, அங்ஙவனமானால்‌ அஷகைக்‌ கருவியாகக்‌ 
கொண்டு அறிகின்றவன்‌ வேண்டும்‌. அழிகின்ற வேறொருவன்‌ 
இல்லை. கரணம்‌ என்பது கர்த்தாவின்‌ துணையற்று இருக்காது, 
எனவே கரண வ்யுத்பத்தியாலும்‌ ஜ்ஞான சப்தம்‌ ஆத்மாவைக்‌ காட்‌ 
டாது. அநி்தக்கரணத்தையே காட்டும்‌. அதுவே கருவியாயிருக்கும்‌ 
பொருள்‌. 


“அ நியப்படுவது; ஆகையால்‌ ஜ்ஞானம்‌”” என்று கர்மவ்யுத்‌ 
பத்தியால்‌ ஜ்ஞானசப்தம்‌ ஆத்மாவைக்காட்டாது. ஒல்‌ எர எரு 
என்பது கர்மவயுத்பத்தி ஆகும்‌. ஆத்மா அறியப்படும்‌ பொருளானால்‌, 
வேறு அறிபவன்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. வேராக அநிபவனில்லை, 
தன்னைத்தானே அறிதலும்‌ இயலாது. 


விளக்கம்‌ :- ஜ்ஞான சப்தத்தின்‌ நேர்‌ பொருளாக ஆத்மா 
எவ்விதத்திலும்‌ ஆகாது, ஆத்மாவை ஜ்ஞானம்‌ என்கிற செயலா 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. 917 


கவோ, அல்லது செயலை ஆற்றுகின்ற பொருளாகவோ, அல்லது 
செயலுக்குக்‌ கருவியாகவோ, அல்லது அறியப்படுகின்ற பொருளா 
கவோ கூறல்‌ முடியாது. ஆகையால்‌ ஜ்ஞானம்‌ முதலிய சொற்கள்‌ 
லக்ஷ்ணா வ்ருத்தியால்தான்‌ ஆத்மாவைக்‌ குறிப்பிடும்‌. முக்யமான 
வாச்ய வருத்தியால்‌ ஆத்மாவைக்‌ குறிப்பிடா. ஆகையால்‌ இவ்வாறு 
லக்ஷ்ணாூ வ்ருத்தியால்‌ குறிப்பிட, ஆபாஸனை ஏற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. ்‌ 


ல 
எ அர ஈக ஈரா டி வி: எள | 
ரர்‌ வா ரான்‌ ஏரல்‌ ஏற: ஈன ப 


பொருள்‌ :--எவர்கனின்‌ கொள்கையில்‌ ஆத்மா ஒன்‌ றேயென் 
றும்‌ துன்பமற்றதென்றும்‌, எப்போதும்‌ திரிபற்றது என்றும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுகிறதோ, அந்தக்‌ கொள்கையில்‌ ஆத்மா அறியப்படும்‌ 
பொருளாகவும்‌, சொல்லால்‌ கூறப்படும்‌ பொருளாகவும்‌ ஆகாது, 


விளக்கம்‌ :--பல ஆத்மாக்கள்‌ உண்டு என்று கூறும்‌ கொள்கை 
யில்‌ ஆத்மா சொல்லின்‌ நேர்பொருளாகும்‌. அதியப்படும்‌ பொருளு 
மாகும்‌. ஏனெனில்‌ அவ்வாறு கூறுபவர்கள்‌ புத்தியையே ஆத்மா 
வென்று கூறுகிறார்கள்‌. ஆத்மா அறியப்பட்டால்தான்‌, அதிலுள்ள 
பன்மை புலனாகும்‌. ஆத்மா ஒன்றே என்பதன்‌ பொருள்‌ ஆத்மா 
இரண்டற்றது”? என்று அறிதல்‌ வேண்டும்‌. 


௦8 


சொல்லுக்கு முக்கியப்பொருளாக இருப்பதன்‌ பொருட்டு, ஆத்‌ 
மாவுக்கு விகாரம்‌ உண்டு; அதுபுத்தியே; என்று ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ 
என்ன? எனில்‌, 
பரப சரக்‌ இராக கரல எட அள கனரா 
அய வே வ] ஏ8467 | 
எகோ அரி ஈனா பு 
பொருள்‌ :-...அகங்காரமாகிய அந்தக்கரணத்தை, ஆத்மா 
வாக ஏற்றுக்கொண்டால்‌, அப்போது, அது சொற்களின்‌ முக்யப்‌ 
பொருளாகும்‌. அவ்வாறு ஏற்றுக்‌ கொள்வது, வேதப்ரமாண த்திற்கு 
ஏலாது. வேதம்‌ “ஆகுமா பசி முதலிய தர்மங்களற்றது”” என்று 
கூறுகிறது. அந்தக்கரணம்‌ பசி முதலிய தர்மங்களை உடையது, 
ஆகையால்‌ அந்தக்கரணம்‌ ஆத்மாவாகாது. 
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விளக்கம்‌ :-- அஹங்காரம்‌ ஆத்மாவன்று. ஆகையால்‌ ஜ்ஞா 
னம்‌ மணக்க சொற்கள்‌ ஆத்மாவை நேர்‌ பொருளாகக்‌ காட்ட 
மாட்டா; ஆபாஸத்தின்‌ மூலம்‌, லக்ஷ்ணையாகவே அவை ஆத்மாவைக்‌ 


குறிக்கும்‌ என்பது கருத்து. 


50 
பூர்‌ வபக்ஷீ கூறுகிறான்‌. 
ண ஏரி ஏ ஜார்‌: எறி ஸி: கள்ள | 
பயப்பட பகட்க ப்பு 


பொருள்‌ :- “அறிகிறான்‌?” முதலிய சொற்களுக்கு முக்யப்‌ 
பொருளாக யாதொன்றும்‌ இருத்தல்‌ முடியாது என்றால்‌, உபசாரமாக 
அச்சொற்களை வழங்குவதும்‌ எவ்விதத்திலும்‌ பொருத்தமன்று. ஆகை 
யால்‌ உலக வழக்கிலுள்‌ ள: ல்‌ முதலிய சொற்களுக்கு ஒரு வழி 
சொல்லவேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :-கீழேே 81 ஆவதாகிய அரவான்‌ என்ற சலோ 
கத்தில்‌ “ஆத்மா, ஜானாதி, ஜ்ஞானம்‌ முகுலிய சொற்கள்‌ லக்ஷ்ணாூ 
வ்ருத்தியால்‌ தனியான ஆத்மாவைக்‌ குறிக்கின்றன. அவற்றை 
உபசார வழக்காக அந்தக்கரணத்தைக்‌ குறிப்பிடுவதற்குப்‌ பயன்‌ 
படுத்துகின்றனர்‌! என்று கூறி, அதற்கு இரும்பு எரிக்கிறது?”* 
என்ற ப்ரயோகம்‌ போல; என்ற உதாஹரணமும்‌ காட்டப்பட்டது, 
அதை நினைவில்கொண்டு பூர்வபக்ட இங்கு வினவுகிறான்‌. முக்யார்த்‌ 
தம்‌ இல்லாத சொல்‌, உபசார வழக்கிலும்‌ வராது. **இந்த மாணவன்‌ 
ஸிஹ்மம்‌'” என்ற இடத்தில்‌ ஸிஹ்மம்‌ என்பது உபசார வழக்கு. 
அச்சொல்‌ காட்டிலுள்ள ஸிஹ்மத்தை முக்யப்‌ பொருளாகக்‌ காட்டுகி 
றது. வேறு எங்கேயும்‌ முக்யப்‌ பொருளைக்‌ காட்டாத ஒரு சொல்‌, 
உபசாரமாக வழங்கப்படுவதற்கு உரியகுன்று”” என்பது பூர்வபக்ஷியின்‌ 
கருத்து. ஆத்மா முதலிய சொற்கள்‌ முக்ய வருத்தியால்‌ எப்பொரு 
ளையும்‌ காட்டவில்லை, ஆகையால்‌ அதை உபசாரமாகவும்‌ வழங்குதல்‌ 
குகாது என்று அவன்‌ கருதுகிறான்‌ . 


60 


முக்யப்பொருள்‌ இல்லாமையால்‌, கெளணமான பொருஞம்‌ 
இருத்தல்‌ வேண்டாம்‌. எதற்காக அச்சொற்களுக்கு வழி சொல்ல 
வேண்டும்‌? கருத்துப்‌ பொருளற்றவைகளாகவே அச்சொற்கள்‌ இருக்‌ 
கட்டும்‌; என்றால்‌: 
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ஏர்‌ ஏர்‌ உர | 
ளா மொ எனி ரானா என்னா எர: ப 


பொருள்‌ :--சொற்களுக்குத்தாம்‌ அறிவிக்கும்‌ பொருளில்‌ கருத்‌ 
தில்லை என்றால்‌, வேதம்‌ ப்ரமாணமற்றதாகி விடும்‌. அதுவும்‌ நமக்கு 
விருப்பமில்லை. ஆகையால்‌ அந்தச்‌ சொற்களுக்கு ஒரு வழி கூற 
வேண்டும்‌. அவை உலகில்‌ வழங்கப்படுகின்றன. : ஆகையாலே 
வழி கூறல்‌ வேண்டும்‌, ்‌ 


விளக்கம்‌ :-- வேதம்‌ உலக வழக்குச்‌ சொற்களைக்‌ கொண்டே 
பலவற்றைத்‌ தெரிவிக்கிறது. அந்தச்‌ சொற்களுக்கு முக்யமான 
கருத்துப்பொருள்‌ ஒன்றைக்‌ கூறல்‌ வேண்டும்‌. கூருவிடில்‌ “வேதம்‌ 
பொருளில்‌ முக்ய தாத்பர்யமற்ற சொற்களைக்‌ கூறுகிறது” என்றேறற்‌ 
படும்‌. ஆதலால்‌ அது தன்‌ ப்ரமாணத்தை இழக்கும்‌. வேதுப்ர 
மாண த்தை நிலையாக்க, அச்சொற்களுக்கு முக்யப்பொருளைச்‌ சொல்‌ 
வலியே ஆகவேண்டும்‌, (வழி கூறவேண்டுமென்ற தொடர்‌, *முக்யப்‌ 
பொருளைக்‌ கூற வேண்டும்‌?” என்பதை உணர்த்தும்‌) . 


01 


உலக வழக்கை வைத்துக்கொண்டு அச்சொற்களுக்குப்‌ 
பொருள்‌ கூறலாமே என்றால்‌, அறியாத மக்களின்‌ வழக்கைவைத்துக் 
கொண்டு சொல்வதா? அறிஞர்களின்‌ வழக்கை வைத்துக்கொண்டு 
பொருள்‌ சொல்வதா? இரண்டும்‌ பொருந்தா என்பது கீழ்‌ வரும்‌ 
இரண்டுச்லோகங்களில்‌ கூறப்படுகிறது, 


அரசடி ஏச்க 46 எள ரன | 
அணா எரா ரான? | 


பொருள்‌ :--அறியாதமக்களின்‌ வழக்கைப்‌ பின்பற்றி இச்‌ 
சொற்களுக்குப்‌ பொருள்‌ கூறினால்‌, உடலைத்தவிர ஆத்மா வேறு 
இல்லை என்ற லோகாயதிகர்களின்‌ முடிவை ஏற்றுக்‌ கொள்ள தேரரும்‌, 
அது நமக்கு விருப்பமன்று, 


விளக்கம்‌ 2-- அறியா தமக்கள்‌, ஆத்மா, ஜ்ஞானம்‌, ஜானாதி 
முதலிய சொற்களுக்கு முக்யப்பொருளாக உடலைக்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
“உடலே ஆத்மா; வேறில்லை”? என்பது அவர்களின்‌ கொள்கை, 
ஆகையால்‌ அது மேற்கொள்ள த்தக்கதன்று, 
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சு வி ட பதி 2 
ஏர ர 8. ஈகை ) 
ஏஏ எ ஏம்‌ ஏரார்‌ சரண | 
பொருள்‌ :--அறிஞர்களின்‌ வழக்கைப்பின்பற்றி ஜானாதி முத 
விய சொற்களுக்குப்‌ பொருள்‌ கூறினால்‌, அப்போதும்‌ அது பொருந்‌ 
தாது. முன்‌ உரைத்தபடி, புத்திக்கோ, ஆத்மாவிற்கோ அறிதல்‌ 
என்ற சொல்‌ பொருந்தும்‌ என்று நிலைநிறுத்தல்‌ இயலாது. ப்ரமாண 
மாயுள்ள வேதம்‌, பொருள்‌ பொருந்தாத சொற்களை உரைக்கா 
குல்லவா? 
68 
ஸித்தாந்தீ மேலே கூறிய வற்றிற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கிறான்‌. 
டதத வசன கட பரன்‌ ட பல்‌. ஷ்‌, 
ஏ நார்‌ ஜனம்‌ (8 எள்‌: | 
வு ஏணி (6 கனகு ஈர்‌ ப 
பொருள்‌ :--பிம்பமாகிய முகத்திற்கு, கண்ணாடியில்‌ காணப்ப 
டும்‌ ப்ரதிபிம்ப முகம்‌, வேறுபட்டதன்று என்பது மக்களால்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுகிறது. ஏனெனில்‌ முகத்தின்‌ ப்ரதிபிம்பமே முகவடிவா - 
கக்‌ காணப்படுகிறது. 
விளக்கம்‌ :-கணாணுடிக்குள்‌ புதிய முகம்‌ உண்டாக முடியாது 
என்பதாலும்‌, “ப்ரதிபிம்பத்தை' இது எனது முகம்‌ என்று அறிவதா 
லும்‌, பிம்பத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ வேறாகத்‌ தோன்‌ நினாலும்‌, 
உண்மையில்‌ ஒரே முகம்தான்‌ உண்டு என்று மக்கள்‌ நினை த்து 
அதை ஏற்றுக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 
64 
கல்பிதமான ப்ரதிபிம்ப முகத்தை உண்மையான முகத்துடன்‌ 
அவிவேகத்தால்‌ ஒன்றுபடுத்தி, என்முகம்‌ அழுக்குன்ளது; சிறிதா 
யிருக்கிறது; கோணலாய்‌ இருக்கிறது என்று மக்கள்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌, 
அதுபோல உ.பாதியின்‌ தொடர்பால்‌ ஆத்மாவினிடத்தில்‌ அறிதல்‌ 
முதலிய வ்யவஹாரங்கள்‌ பொருத்தமானவையே; என்று கூறுகிஞர்‌, 


பபப பப்ப ப கட டட 
னன்‌ (8 னர்‌ ஈட விகி எ எ ப 
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பொருள்‌ :--ளந்த அத்தக்கரண த்தில்‌ ஆதிமாவின்‌ ப்ரதிபிம்ப 
சைதன்யம்‌ காணப்படுகின்றதோ, அதற்கும்‌, பிம்பமான ஆத்மாவிற்‌ 
கும்‌ வேறுபாட்டை அறிந்து கொள்ளாமையால்‌, எல்லாமக்களும்‌ , 
அதநிகிர௫ன்‌ என்ற செயலை இயல்பாகவே ஆத்மாவினிடம்‌ கூறு 
கிறார்கள்‌. 
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ஏஜி: கன்‌ எனன எரி எ சேரன்‌ | 
ஏஏ நவன னு ஏன்‌ ஏ9க8 | 


பொருள்‌ :--புத்தியின்‌ செயலை ஆத்மாவினிடம்‌ அத்யாஸம்‌ 
செய்து, ஆத்மா அறிகிறது என்று கூறுகிறார்கள்‌. அவ்வாறே. புத்தி 
யினிடத்தில்‌ ஆத்ம சைதன்யத்தை அத்யாஸம்‌ செய்து நானி 
கிறேன்‌ என்று கூறுகின்‌ றனர்‌, அதாவது புத்திக்கு அறியும்‌ தன்‌ 
மையை க்‌ கூறுகிருர்கள்‌, 


விளக்கம்‌ :--தனித்த முறையில்‌ புத்தி அறியாது; அது ஜடம்‌. 
எனினும்‌ ஆத்மசைதன்ய அத்யாஸத்தால்‌ :அது அறிகிறது” எண்று 
வழங்குகிறார்கள்‌. தனியான ஆத்மா அறியாது; அதற்குச்‌ செய 
லில்லை, எனினும்‌, புத்தியின்‌ செயலை ஆரோபம்‌ செய்வதால்‌, ஆத்மா 
அறிகிறது என்று வழங்குகிறார்கள்‌. ஜானாதி என்ற சொல்லை வழங்க 
வேண்டுமானால்‌, ப்ரக்ருதிப்‌ பொருளாகிய செயலும்‌ விக்ருதிப்‌ பொரு 
ளாகிய கர்த்ருத்வமும்‌ ஒரே பொருளினிடம்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்று 
முன்பு கூறப்பட்டது. ஆத்மாவையும்‌ புத்தியையும்‌ ஒன்றாக அத்யா 
ஸம்‌ செய்வதால்‌ ஒன்றின்‌ தர்மம்‌ மற்றொன்றிடம்‌ தோன்றுகிறது. 
சானவே அத்ுயாஸநிலையில்‌, ஆத்மா அறிகிறது என்றும்‌ நானநி 
கிறேன்‌ என்றும்‌ வழங்குதல்‌ பொருந்தும்‌ (நானறிகிவறேன்‌. என்ற 
விடத்தில்‌ நானென்பது புத்தியைக்காட்டும்‌.) 


66 
ஆதம சைதன்யம்‌ புத்தியில்‌ அதுயாஸம்‌ செய்யப்படுகிறது 


என்பது ஏன்‌? புத்தியால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ அறிவு உண்டாகிறது 
என்றால்‌ என்னாதவறு? எனின்‌, 

கட ட ல மல்க 2 ரி ம்‌ ம்‌ 

வர்‌ ஏானனி எள்‌ என்‌ செரி எரு: 

4 ஒ[ மங்ப்‌ கொ னர ஏ ஏவ 0 

பொருள்‌ :-- அறிவு வடிவே ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌, வேகும்‌ 

“*ஆதுமா அழியாக ஒளிவடிவம்‌”” சான்று கூறுகிறது. ஆகையால்‌ 
அதிவு என்பது புத்தியாலோ ஆத்மாவினுலோ வேறு எதனாலோ 


புதிகாய்‌ ஒருபோதும்‌ உண்டாக்கப்படுவ தில்லை. 
௧1 


522 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


விளக்கம்‌ :--ஆத்மாவினிடம்‌ புத்தியால்‌, அறிவு உண்டாகிறது 
என்பது வேதப்ரமாணகத்திற்கு ஏலாது. 
ப 
புத்தியையும்‌ ஆத்மாவையும்‌ ஒன்றாக அத்யாஸம்‌ செய்வது 
லேயே ஜானாதிமுதலிய வ்யவஐ தத தடவ படம்‌ என்பதை 
எடுத்துக்காட்டினால்‌ விளக்குகிளுமர்‌, 


னு] மு! ளி ஏ கி 
பட்ட பட்ட்டகு டகட்பட்‌ ப்பா 


பொருள்‌ :--- உலகமக்கள்‌ ஜடமான உடலை ஆத்மா எண்‌ 
எறண்ணி, நான்‌ மனிதன்‌ என்று கூறுகிரர்கள்‌. அதுபோலவே 
ஜஊடமான புத்தியில்‌ அறிவை ஏற்றிவைத்து நான்‌ அறிகிறேன்‌ என்‌ 
கின்றனர்‌. மேலும்‌, அதுபோலவே ஆத்மாவிலும்‌, அந்தக்கரணா 
விகாரத்தை ஆரோபித்து, ஆத்மா விகாரமுனள்ளது என்று கூறுகிறுர்‌ 
கன்‌. 

விளக்கம்‌ 5 மக்கள்‌. அறிவற்ற. ஜடமான புத்திக்கு, அறிவை 
உண்டாக்கும்‌ ஆற்றலை ஏற்றிக்‌ கூறுகிறார்கள்‌. மாறுதலற்ற ஆத்மா 
வுக்கு, விகாரத்தையும்‌, அறிவிற்கு இடமாயிருக்கும்‌ தன்மையையும்‌, 
ஏற்றிக்‌ கூறுகின்றனர்‌, ஆத்மா - புத்தி இவற்றின்‌ அந்யோன்ய 
அத்யாஸத்தால்‌ இவ்வாறு கூறுகின்றனர்‌. இதகனாலேயே நாணன்‌ 
மனிதன்‌; நான்‌ இளைத்தவன்‌; நான்‌ மாறிவிட்டேன்‌; நாண்‌ அறி 
வாளி என்றல்லாம்‌ வழங்குகின்‌ றனர்‌. 
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தர்க்கமறிந்த சிலர்‌, அறிவு என்பது, தோன்றி அழியும்‌ 
பொருள்‌ என்றும்‌, அது ஆதுமாவினால்‌ உண்டாக்கப்படுகிறது எண்‌ 
றும்‌ கூறுகின்றனர்‌. அதுதவறு என்பதை விளக்கூகிறார்‌. 

விக எனச்‌ [கரி எம்‌ | 
ஏிர்8௭: ரக8 னாள்‌ கரானாரிக்கா எள ப 

பொருள்‌ ₹--புத்தியினிடம்‌ உண்டாகும்‌ வருத்திகள்‌, ஆத்ம 
சைதன்யத்தோடு கூடி, அறிவு வடிவம்‌ கொண்டவை போல விளங்கு 
கின்றன... அந்த புத்திவருத்திகள்‌, புத்தியால்‌ ஆக்கப்படுகின்‌ றன. 
அவற்றால்‌ மோஹத்தை அடைந்த தார்க்கிகர்கள்‌ அறிவு உண்டாக்‌ 
கப்படுகிறது என்கின்றனர்‌. 

விளக்கம்‌ :--புத்திவிருத்திகள்‌ ஜடமான வை. அவை ௯சகுன்ய 
ஒளியோடு கூடியுள்ளன. அவை பொறிகளின்‌ வாயிலாக வெளிவந்து 
பொருள்களின்‌ வடிவமாக மாறுகின்றன, அவற்றிலுள்ள சைதன்ய 


நீ அதுவாயிருக்கிறுய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பக்தி: 18, 025 


ஒளியால்‌ பொருள்‌ விளங்குகிறது. புத்தி வருத்தி வேரு பொருளை 
யடையும்போது, அந்து சைதன்ய ஒளியால்‌ வேறொரு பொருள்‌ 
விளங்குகிறது. இங்கு சைதன்ய ஒளிமாறுவதில்லை, புத்திவருத்தி 
தான்‌ மாறுகிறது. புத்திவிருத்தி குடவடிவாக இருக்கும்போது குட 
மென்ற அறிவும்‌, ஆடைவடிவாக இருக்கும்போது ஆடை என்ற 
அறிவும்‌, தோன்றுவன போலுள்ளான. புத்திவிருத்திக்கேற்றபடி, 
விசேஷ அறிவு உள்ளபடியால்‌, தார்க்கிகர்கள்‌ அறிவு தோன்றி அழி 
கிறது என்கின்றனர்‌; அது உண்டாக்கப்படுகிறது என்கின்‌ றனர்‌: 
ஆத்ம ஒளி, புத்திவ்ருத்தி இவற்றின்‌ விவேக அறிவைப்‌ பெர௫ுத 
தால்‌ இவ்வாறு கூறுகின்‌ றனர்‌. 
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இவ்வாறு ஆராய்த்தால்‌, 4 ஆத்மா விகாரமுள்ளாது என்பதற்கு 
ப்ரமாணமேமே இல்லை, அறிவு ஆத்ம வடிவமே. அது யாராலும்‌ 
செய்யப்படுவதில்லை. புத்தியின்‌ தொடர்பாலேயே ஆத்மாவுக்கு அறி 
குலைப்புரிதல்‌ பொருந்தும்‌. தூக்கத்தில்‌ ஆத்மா அறிவதில்லை, 
அறிவுவடிவாகவே உள்ளது. புத்தியும்‌ ஆத்மாவின்‌ தொடர்பாலே 
யே அதிதலைச்செய்யும்‌. ஆத்மா, புத்தி, ஆபாஸன்‌ ஆகியவற்றைப்‌ 
பிரித்தறியாமல்‌, ஆபாஸனுடன்கூடிய புத்தியையும்‌, ஆத்மாவையும்‌ 
ஒன்றாக்கிக்கொள்வதால்‌, அறிகிறான்‌. என்ற சொல்‌,வழங்கப்படுகிறது. 
உண்மையாக கோக்கும்போது இந்த “அறிகிறான்‌” என்ற வ்யவஹாரத்‌ 
திற்கு அத்யாஸத்தைத்தவிர வேறு காரணம்‌ இருத்தல்‌ முடியாது”? 
என்பனபோன்ற முடிவுகள்‌ தெரியவரும்‌, என்று உபதேசித்து, முடி 
வாகக்‌ கூறுகிருர்‌. 


எ ளாகி என்டிக ஈர | 
விரை எரி ஏ ஏ ஈட 
பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌, அறிகிறான்‌ என்ற சொல்வழக்கும்‌, 
நானறிகிறேன்‌ என்றஎண்ணமும்‌,அதன்‌ நிணவும்‌ஆகிய இந்த மூன்‌ 
றும்‌, ஆத்மாவையும்‌, புத்தியையும்‌, ஆபாஸனையும்‌ பிரித்து அறிந்து 


கொள்ளாமையால்‌ ஏற்படுகின்றன. 
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எல்லா வ்யவஹாரங்களும்‌, ஆத்மா, புத்தி, ஆபாஸன்‌ இவற்‌ 
றைப்பிரித்தரியாமையால்‌ ஏற்படுகின்‌ றன ஆசையால்‌ அவை 
உண்மையல்ல எண்கிளுர்‌. 
அகரன்‌ எசா என? ஏ | 
ஏகன்‌ எரு வினர்‌ ப 


௨94 : % 1 உபதேச ஸாஹஸ்ரி 


பொருள்‌ :--கண்ணாடியில்‌ ேோகோணன்றும்‌ முகதிழல்‌, கண்ணாடியை 
அனுசரித்து இருப்பதாகும்‌. அதனிடம்‌ தோண்றும்‌ தர்மங்களை, 
உண்மையான முகத்தில்‌ ஏற்றிக்‌ கூறுகிறோம்‌. இது அவிவேகத்திண்‌ 
விளைவு. அதுபோல, புத்தியில்‌ கோன்றும்‌ ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸம்‌ 
புத்தியை அனுஷரித்து இருக்கின்றது. அதனிடம்‌ கதோலாறும்‌ ஆர்‌ 
மங்களை ஆ, குமாவினிடம்‌ ஏற்றிக்கூறுகியோம்‌, 


டத 
புத்தி சிதாபாஸனுடன்‌  கூடியிருப்பதால்‌, புத்திவ்ருத்திகள்‌ 
மாறுபாட்டினற அடையும்போது, அவை பொருளை அறிவன யபோல்‌ 
வஊாணப்படுகின்றன என்கிரும்‌. 
ப ன மல்‌ ்‌ த்‌ அர்த்‌ க. அட ந்வினம்‌ அல்‌ 
ஏர எனு வவ எனா வர்ர | 
ஏகா 8௭ எ சோபிளிகர வ: ப 
பொருள்‌: ஆகையால்‌, கட்டை, இரும்பு முதலியவை இருப்‌ 
புடன்‌ சேர்ந்திருப்பதால்‌, அவை எரிப்பனபோல்‌ தோன்றுகின்றன. 
அதுபோல, ஆத்மாபாஸசைதன்யத்தால்‌ ஒளிபெற்ற புத்திவருத்தி 
கள்‌, பொருள்களை அறிவனபோல்‌ தோன்றுகின்‌ றன. 


இல்‌ 
பெளத்தர்கள்‌, விஜ்ஞான மே உளை டாகி உண்டாகி, அழி 
கிறது. இந்த விஜ்ஞானங்களை விளக்கும்‌ நிலையான ஒரு ஸாக்ஷி 
இல்லை என்கின்றனர்‌. அக்கொள்கையைத்‌ தவறு என்று கூறத்‌ 


இகொடங்குகிறார்‌. முதலில்‌ அவர்களின்‌ கொள்கை கூறப்படுகிறது. 
வள எக்கா ௭௭ ஏ 
204 ஏகா என்றிட ஜிஎள. ॥ 
பொருள்‌ :--- “சித்த வருத்திகளாகிய க்ஷணிகவிஜ்ஞானங்கள்‌ 
தாமாகவே விளங்குகின்றன; அவை தம்மைத்‌ தாமே விளக்கிக்கொள் 
கின்றன; அவைகளை அறியும்‌ வேறு ஸாக்ஷி இல்லை.”” எண்று கூறும்‌ 
புத்தர்கள்‌ க்ஷணிகவிஜ்ஞானங்களை அறியும்‌ வேறொரு பொருளிண்‌ 
இருப்பை ஒப்பாமல்‌ கள்ளிவிடுகின்‌ றனர்‌. 
[5 
ஒருவர்‌ ஸித்தாந்தியை நோக்கிக்‌ கேட்கிறார்‌. 
ஏர்‌ எானாஏா₹8 ரீ% எலாரர்‌ ரேர்‌ | 
பகு ஆ டி ்‌ 
ளான € ௭ ளி னாள்‌ எள ஈர ப 
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பொருள்‌:--க்ஷணிக புத்திவ்ருத்திகள்‌, வேறொன்றால்‌ அறியத்‌ 
தகாதவை என்று அவர்‌ கூறும்‌ கொள்கையை எவ்வாறு மறுப்பது 
கூடும்‌? சொல்லுங்கள்‌, அவர்கள்‌ கூறும்‌ வ்ருத்தி ஜ்ஞானங்களின்‌ 
தோற்றத்தையும்‌ அழிவையும்‌ வேரன நித்யமாயுள்ள ஸாக்ஷி ஒரு 
வன்‌ அறிகிறான்‌ 7” என்று நீங்கள்‌ விடையளித்தாலும்‌, நீங்கள்‌ ஆபா 
ஸை என்‌ எற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌? ஆபாஸன்‌ இல்லை. 


ச! 


ஸித்தாந்தீ கூறுகிறார்‌. 
ஏரி ஏரகவிர[ ரவர்‌ எரர்‌ | 
ஏனை எனன எனை எரி என்‌ ப 


பொருள்‌ :-ஃக்ஷணிக வருத்திகளையெல்லாம்‌ தொடர்ந்து அறி 
யும்‌ ஸாக்ஷி ஒன்றை ஏற்றுக்‌ கொண்டாலும்‌, பயனில்லை, ஏனெனில்‌ 
அந்த ஸாக்ஷி ஜடப்‌ பொருளாயிருக்குமானால்‌, க்ஷணிக வருத்திகளைப்‌ 
போலவே ஓளியற்று இருக்கும்‌. ஏனெனில்‌ ஸாக்ஷியும்‌ அறிவற்றது. 
க்ஷணிகவிருத்தியும்‌ அறிவற்றது. எனவே ஜடமான ஸாக்ஷியை 
விளங்கச்‌ செய்யும்‌ வேறொரு பொருளை ஏற்க வேண்டும்‌, அந்த 
வேறொரு பொருள்‌ இருக்கும்போது ஸாக்ஷி அறியப்‌ படுபொருளாத 
லால்‌, ஜடமான அந்த ஸாக்ஷி க்ஷணிக ஜ்ஞானங்களை எவ்வாறு 
விளக்குவான்‌? 


விளக்கம்‌ :-பெளத்தர்‌ கூறும்‌ க்ஷணிக அறிவுகளை க்ரஹிக்‌ 
கும்‌ ஒரு. ஸாக்டியைஏற்றுக்கொண்டாலும்‌ பயனில்லை. எங்ஙனமெ 
னில்‌, அந்த ஸாக்ஷி ஒளியுள்ளவனா? ஒளியற்‌ றவு? ஒளியற்றவ 
னாயிருந்தால்‌ அவனும்‌ ஐடமே. ஒளியற்ற அவன்‌ க்ஷணிக வருத்தி 
களை எங்ஙனம்‌ விளக்குவான்‌? ஸாக்ஷியை விளங்கச்‌ செய்யும்‌ மற்றொரு 
அறிவுப்‌ பொருளை அதற்காக ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. அவ்‌ 
வாறு ஏற்றுக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌, ஒளிபெருத ஸாக்ஷி க்ஷணிக வ்ருத்‌ 
திகளை அறிகிறான்‌ என்பது பொருந்தாது, 


ரதி 


ஒற்‌ உபதேேச்‌ ஸாஹஸ்ரி 
ஏளன எகிற ர ரு வா்‌ பொர | 
ஏன வகோஎ(8 எனா எ: ப 


பொருள்‌ :--*ஸாக்ஷி ஜடமில்லை; அது தன்னொளியுள்ளது? 
அதன்‌ முன்னிலையில்‌ க்ஷணிகவ்ருத்திகளின்‌ தோற்றமும்‌, அழிவும்‌ 
விளங்குகின்றன”? என்று நீ கூறினால்‌ அது சரியன்று, நீ கூறும்‌ 
ஸாக்ஷி விகாரமற்றகதாகையால்‌, அது தன்முன்னாலிருக்கும்‌ க்ஷ்ணிக 
வ்ருத்திகளுக்கு ஒளியளிக்கும்‌ செயலைப்புரியாது. முண்னிலையால்‌ 
க்ஷணிக வருத்திகள்‌ ஒளிபெறுகின்றன என்றால்‌, வேறு பொருளான 
குடம்‌ சுவர்‌ முதலியவற்றிலும்‌ க்ஷணிக விருத்திகளில்‌ போல, அறி 
வொளியை ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டிய நிலை ஏற்படும்‌. 


விளக்கம்‌ :-ஸாக்ஷி தன்டுனாளியுன்ளது. அதன்‌ முன்னிலை 
யில்‌ க்ஷணிக வருத்திகளன்‌ அறிவொளியைப்‌ பெறுகின்றன. அவை 
பொருளை விளக்குகின்றன என்று ஏற்றுக்‌ கொணாடால்‌, ஆபாஸன்‌ 
என்ற பொருளை ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டாம்‌ என்பது ஆகசேக்ஷபிப்ப 
வரின்‌ கருத்து. அது தவறு. ஸாக்ஷியின்‌ முன்னிலையிலுள்ள க்ஷணிக 
வ்ருத்திகளன்‌ஏ அறிவொளியைப்‌ பெறுமானால்‌, அதன்‌ முன்னிலைய 
லுள்ள பிற பொருள்களும்‌ அறிவொளியைப்‌ பெறுதல்‌ வேண்டும்‌. 
ஸாக்ஷி எங்குமுள்ளதாதவின்‌ அதன்‌ முன்னிலையில்‌ உள்ள, சுவர்‌, 
குடம்‌ முதலியவற்றிலும்‌ அறிவொளி தோன்ற வேண்டும்‌. அவ்வா 
ஜஇில்லை. ஆதலால்‌ ஆபாஸனை ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. ஆபா 
ஸன்‌ அந்தக்கரண த்தில்‌ மட்டுமே கதோன்றும்‌ தன்மை உடையவன்‌. 
ஏனெனில்‌ அநரு்தக்கரண வ்ருத்தி ஸத்வகசூண த்தின்‌ கார்யம்‌. அது 
ஆபாஸனை ப்ரதிபிம்பமாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ தண்மை இகாண்டது. 
சுவர்‌, கூடம்‌ முதலியவை தமோகசூண கார்யங்களாதலின்‌ அவற்றில்‌ 
அறிவொளியின்‌ ப்ரதிபிம்பமாகிய ஆபாஸன்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. 
அப்பொருள்கள்‌ ஆபாஸ்‌ ஓனியை ப்ரதிபிம்பமாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
ஆற்றலைப்‌ பெறவில்லை, எனவே ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ 
தான்‌, க்ஷணிகவருத்திகள்‌ அதை உடையனவாய்ப்‌ பிறபொருளை 
விளக்குகின்றன என்று கூறுதல்‌ பொருந்தும்‌, 


[6 


ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாவிடில்‌, பந்த. மோக்ஷ வழக்குக 
ளும்‌ ஏற்படா எண்கிளும்‌, 
ஏர்‌ னி ஏ: விளா எனன ஏ9௭%: | 
அனவ ஏ உள்‌ அவ்‌ ஏ ஏ 8 ஈர்‌ ப 
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பொருள்‌ :-துன்ப முறுகிறவனும்‌, அகை நீக்க மோக்ஷ 
மடைய விரும்புகிறவனும்‌, அதற்காக உண்மைப்‌ பொருளைக்‌ குருவி 
னிடம்‌ கேட்கிறவனுமாக, எவன்‌ இருக்கிராுனோ, அவன்தான்‌ 
ஸாக்கி என்கிறாயா? அல்லது வேடுர௫ருவன்‌ ஸாக்ஷி என்கிறாயா? 
குருவினிடம்‌ உபதேசம்‌ பெற விரும்புகிறவன்தான்‌, ஸாக்ஷி என்ரால்‌, 
அவனிடம்‌ துன்பமும்‌, விருப்பமும்‌ இருக்கும்‌. மக யா யமுபபி வகி 
டம்‌ துன்பம்‌, விருப்பம்‌ முதலியவைகள்‌ இருத்தல்‌ தகாது என்பது 


உண்‌ டஒெகொள்ளகை. 


விளக்கம்‌ :--ஸாக்ஷியாயிருப்பவனுக்கு விகாரமில்லை; விருப்பமு 
மில்லை. ஆகையால்‌ மோக்ஷமடைய விரும்புகிறவன்‌ ஸாக்ஷியாகான்‌. 
அவனே ஆபாஸன்‌. ஆபாஸனை ஏற்காவிட்டால்‌, பந்த மோக்ஷ 
வ்யவஹாரங்கள்‌ யாருக்கு? எனவே பந்த மோக்ஷங்கள்‌ பொருந்து 
வதற்காக ஸாக்ஷியைத்தவிர வேறான ஆபாஸனை ஒப்புக்‌ கொள்ளத்‌ 
கூன்‌ வேண்டும்‌. 


ரது 


உபசேசம்‌ பெறும்‌ முமுக்ஷ£ாவைக காட்டிலும்‌ வேறானவனே 
ஸாக்ஷி என்றால்‌ 


சரி; ஏகி 3 எனன | 
ஏனனிரச்‌ ரணி எண வ எண ப 


பொருள்‌ மோக்ஷத்தை விரும்பும்‌ கர்த்தா வேறு, ஷாக்ஷி 
வேறு என்று கூறினால்‌, கர்த்தா விகாரமுன்ளவனாகையால்‌, ஸாக்ஷி 
சைதன்யத்தால்‌ விளக்கப்படும்‌ ஜடப்பொருளாகிவிடுவான்‌. அப்‌ 
போது “நான்‌ ஸத்தாகிய ஸாக்ஷியாக உள்ளேன்‌”? என்று ப்ரஹ்ம 
மாய்த்‌ தன்னை அறிதல்‌ இயலாது. அப்போது **நீ ஸத்ப்ரஹ்மமாய்‌ 
இருக்கிறாய்‌” என்ற வேதவாக்யம்‌ பொய்த்து ப்ரமாணமற்றதாகி 
விடும்‌. அவ்வாறு கூறுவது தவறு. ஆகையால்‌ ஆபாஸனை ஒப்புக்‌ 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 


18 
ஆபாஸனை ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌ பந்த.மோக்ஷ வ்யவஹாரங்்‌ 
கள்‌ பொருந்தும்‌ என்கிருர்‌, 
அரி எச்‌ ஏரு அ6ஏ வாரை | 
42 இட்ட இட்ட கட்டம்கி 
எரா சரவ: ஏகள9 


228 உபததேச ஸாஹஸ்ரீ 


பொருள்‌ :.-ஆத்மா . அஹங்காரம்‌ இந்த இரண்டையும்‌, 
பிரித்து அறிந்து கொள்ளாமல்‌, அஹங்காரத்தில்‌ கோன்றும்‌ ஆபா 
ஹணனை நான்‌ எண்று மயக்கத்தால்‌ எண்ணுகின்ற முமுக்ஷுூவை 
ோநோக்கி, வேதம்‌ “நீ ப்ரஹ்மம்‌ £” என்று உபதேசிக்குமேயானால்‌, 
அந்த வசனம்‌ ப்ரமாணமாக ஏற்றுக்கொள்ள த்தக்கதாகும்‌. ஸாக்ஷிக்கு 
முற்றிலும்‌' வேருயும்‌, ஆபாஸசைதன்யம்‌ கலக்காததாயும்‌ உள்ள 
அஹங்காரத்தை “நீ ப்ரஹ்மம்‌ * என்று வேதம்‌ கூறுமேயானால்‌ 
முன்சொன்ன குற்றம்வரும்‌. 


விளக்கம்‌ :.-அந்துக்‌ கரணகுதில்‌ ஆபாஸன்‌ தோன்‌ நியவுடன்‌, 
அந்தக்கரண தர்மங்களை ஆபாஸன்‌ தன்னிடமுள்ளனவாக அத்யா 
ஸம்‌ செய்து கொள்கிறான்‌. அந்தக்கரணத்துடன்‌ ஒன்றான ஆபா 
ஸன்‌, துன்பத்திலிருந்து விடுதலையைப்பெற விரும்புகிறான்‌. அந்தக்‌ 
கரண தார்மங்களுடன்‌ கூடிய ஆபாஸனே, ஜீவன்‌ என்ற பெயரால்‌ 
வழங்கப்படுகிறான்‌. அவன்‌ தனது உண்மையான அஸம்ஸாரி 
வடிவை உணராமல்‌, தன்னை ஸம்ஹாரி என்றும்‌ செய்பவன்‌ என்றும்‌ 
அனுபவிப்பவன்‌ என்றும்‌ நினைக்கிறான்‌. அத்தகைய அறிவற்ற 
ஆபாஸனை நோக்கி, வேதம்‌ - நீ ப்ரஹ்மமமே”” என்று அவனது 
உண்மை வடிவைக்காட்டுகிறது. வேதம்‌, நீ என்ற சொல்லால்‌ 
ஆபாஸனை அந்தக்கரணதர்மங்களுடன்‌ சேராத ஸாக்ஷியாக லக்ஷ்ணுூ 
வ்ருத்தியால்‌ காட்டுகிறது. ப்ரஹ்மம்‌ என்ற சொல்லால்‌, உலக 
தர்மங்களுடன்‌ சேராத சைதன்யத்தை லக்ஷணுவ்ருத்தியால்‌ காட்டி, 
அவை இயல்பாகவே ஒன்ளறுயிருக்கும்‌ தன்மையை, இருக்கிறாய்‌ என்று 
கூறி வெளிப்படுத்துகிறது. அதற்காக அது “தத்‌ தவம்‌ அஸஹி?? 
என்று கூறுகிறது. . இவ்வாறு கூறுவது ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொண் 
டஉால்கான்‌ பொருந்தும்‌. 


ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாமல்‌ போனால்‌, ஆபாஸ சைதன்ய 
மற்ற ஜடமான அந்தக்‌ காரணத்தை நோக்கி - நீ ப்ரஹ்மமாகிருய்‌ £* 
என்று வேதம்‌ சொல்லுகிறது என்று கூறவேண்டும்‌. அப்போது நீ 
என்பது, ஜடமான - ஆபாஸனுடன்‌ கலக்காத அறஹங்கார த்தையே 
காட்டும்‌. :- ஜடமான அஹங்காரமே ப்ரஹ்மமாகம்‌ £? என்று வேதம்‌ 
குவருன பொருளைக்‌ கூறுவதன்‌ மூலம்‌ ப்ரமாணமற்றதாகும்‌. ஜடப்‌ 
பொருள்‌ எப்படி சேதனமாதல்‌ கூடும்‌? வேதம்‌ ஜடமாகிய அஹங் 
காரத்தை அறிவுவடிவான ப்ரஹண்மமாகக்‌ கூறுவது பொய்யுரையாகும்‌. 


அறங்ஙகனமின் றி அஹங்கார குதில்‌ கோன்‌ றும்‌ சிதாபாஸணனை 
“மீ ப்ரஹ்மம்‌ ?” எண்று வேகும்‌ கூறுமேயானால்‌, ஆபாஸன்‌ தணன்னிட. 
முன்ள அஹங்காரம்‌ முதலிய ஜட உபாதிகளை விலக்கி, குனக்கு 
ஆதாரமான. சித்வடிவமான ப்ரஹ்மத்துடன்‌ ஒன்றாவது பொருந்தும்‌. 
ஆகையால்‌ ஆபாஸனை ஏற்றுக்கொள்வது இன்றியமையாதது. 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18. 929. 


(வின்‌ எசான்‌ ற்‌ எண என்று சொற்களைச்‌ சேர்த்து, “நீ 
தான்‌, என்ற சொல்லின்‌ பொருள்‌, அஹங்காரத்தில்‌ இருக்கும்‌ தண்‌ 
மையை, வேதம்‌ கூறுமானால்‌'” என்று பொருள்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


எனகன என்பதற்கு அஹங்காரம்‌ என்பது பொருள்‌) 
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நீ. என்பதற்கு அஹங்காரமே நேர்பொருள்‌, அச்சொல்‌ 
ஸாக்ஷியை லக்ஷணையால்‌ காட்டுகிறது என்று வைத்துக்‌ கொண்டால்‌ 
என்ன? எனில்‌, ்‌ 


எர எற அவர ஏ ளிகள்‌ | 
எனி ஏஏ ர இர என்ன்‌ ச ப 


பொருள்‌ :--*£நீ என்ற சொல்‌, ஸாக்ஷியாகிய ப்ரஹ்மத்தை 
லக்ஷ்ணையால்‌ காட்டுகிறது. அதன்‌ நேம்‌ பொருள்‌ அஹங்காரம்‌ ?” 
என்று கொள்வதுகுவறு, 


அப்படிக்‌ கூறினால்‌ அஹங்காரத்திற்கும்‌ ஸாக்ஷி சைதன்யத்திற்‌ 
கும்‌ ஸம்பந்தம்‌ எவ்வாறு பொருந்தும்‌? ஏதாவது ஒரு ஸம்பந்தமிருந் 
தால்தான்‌ அஹங்காரத்தைக்‌ குறிக்கும்‌ நீ என்ற சொல்‌ லக்ஷணூவ்‌ 
ரூத்தியால்‌ ஸாக்ஷியைக்‌ குறிக்கும்‌. 


விளக்கம்‌ :--ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ ரன ட்‌. நி 
ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாம்‌'” என்ற விடத்தில்‌ நீ என்பது ஐடமான அந்தக்‌ 
கரணத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. அதுவும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்றாகா. ஆகை 
யால்‌ வேதம்‌ ப்ரமாணமற்றதாகும்‌ என்று முன்பு கூறப்பட்டது. 
அதற்கு பூர்வபக்ஷீ இவ்வாறு கூறுகிறான்‌. நீ என்ற சொல்‌ லக்ஷ்ணாூ 
வ்ருத்‌ கதியால்‌ ஸாக்ஷியை உணர்த்துகிறது என்று வைத்துக்‌ கொண் 
டால்‌, அப்போது இந்தக்‌ குற்றம்‌ வராது அல்லவா? ஸாக்ஷியும்‌ ப்ரஹ்‌ 
மமும்‌ ஒன்று என்று உபதேசிக்கும்‌ வேதம்‌ ப்ரமாணமாகி விடும்‌. 
ஆகையால்‌ ஆபாஸன்‌ வேண்டாமே என்பது அவன்‌ கருத்து, 
அதுவும்‌ பொருந்தாது. வாச்யப்‌ பொருளுக்கும்‌, லக்ஷணைப்பொருளுக் 
கும்‌, தொடர்பிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. இல்லாவிடில்‌ ஒரு சொல்‌ லக்ஷ்ணூ 
வ்ருத்தியால்‌ வேறு ஒரு பொருளைக்‌ காட்டாது. இங்கு நீ என்பதற்கு 
வாச்யப்‌ பொருள்‌ அஹங்காரம்‌. லக்ஷ்ணைப்பொருள்‌ ஸாக்கி, அஹங்்‌ 
காரத்திற்கும்‌ ஸாக்ஷிக்கும்‌ ஸம்பந்தம்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ லக்ஷ்ணூ 
வ்ருத்தி வராது. 
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990 உபதேதேச ஸாஹஸஷ்ரி 
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ஸம்பரு்தும்‌ உள்ளது என்ற ஐயத்தைப்‌ போக்குகிறார்‌. 
புது கப்ட் ட்ட தப்ப ப்ப 


இபாருள்‌ :--பார்க்கப்படும்‌ அஹங்காரத்திற்கும்‌, பார்க்ளும்‌ 
ஸாக்ஷிக்கும்‌, பார்த்தல்‌ பார்க்கப்படுதலாகிய ஸம்பந்தம்‌ கம்‌ 
என்று கூறுவாயானால்‌, இத்த ஸம்பந்தத்தை அதிவது எது? 
செயலே இல்லாத ஸாக்ஷிக்கு எப்படி ஸம்பரந்துத்தின்‌ அறிவு 
ஏற்படும்‌? 


விளக்கம்‌ :--அஹ.ங்காரம்‌ ஜடமானா தால்‌ அதற்கு ஸம்பத்‌ 
குத்தை அறியும்‌ தன்மை பொருந்தாது. அபாஸனையே ஸம்பத்‌ 
தத்தை அறிபவனாக ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. ஆகையால்‌ ஆப 
ஸனின்‌ துணையின்றி, நீ என்ற சொல்‌ லக்ஷணுவ்ருத்தியால்‌ ஹாக்ஷி 
யைக்‌ காட்டாது. 


61. 


வேகும்‌ கூறுகிறது; ஆகையால்‌ ஸம்பத்தத்தின்‌ அறிமேவே 
வேண்டாம்‌. அஹங்காரமும்‌ ஸாக்ஷியும்‌ ஒன்டே என்ற உபதேசம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தக்கது; எனில்‌:- அது தவறு என்கிளுர்‌. 
அணத பத வது கடட த அவப்‌ பக அவ ல போல்டன்‌ 
ஏர்கவி-டட்‌ ஏவோசம்‌ ஏரல்‌ ஏரில்‌ 


ச 


ஏண்‌ ஏஎளானின்‌ சேரணருகர அ ன்டபு 


பொருள்‌ :-ஸாக்ஷி செயலற்றதாயிருப்பினும்‌, ஸம்பந்தத்திண்‌ 
அறிவு இல்லாமலே3ய, அஹங்காரது்‌ திற்கு ஸாக்ஷியுடன்‌ ஐக்ய அறிஷு 
கதோன்றிவிடலாம்‌ பபப அதுதவ று. அங்ஙனம்‌ தோன்ற வேண்டு 
மானால்‌, எனது ஆத்மா அத்யக்ஷனணாக இருக்கிறான்‌ என்ற ஸம்பந்து 
அறிவு வேண்டும்‌. அஃது இல்லாமலிருக்கும்போது ஐக்ய அறிவு 
ஏற்படாது. 


விளக்கம்‌ துட குனெது வெண்மை என்ற ஸம்பந்தஅஜிவை 
அடிப்படையாக்‌ கொண்டே, வெண்குடம்‌ என்று ஐக்ய அதிவு உண்‌ 
டாகிறது. : அஃது இல்லையானால்‌, வெண்குடம்‌ என்று கூறுவது 
தவறு. அதுபோல எனது ஆத்மா ஸாக்ஷி என்ற ஸம்பந்து அறிவு 
இல்லையானால்‌, அஹங்காரகுதிற்கும்‌ ஸாக்ஷிக்கும்‌ ஐக்ய அறிவு 
ஏற்படாது. 


றீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. தர 
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ரர்‌ எகா 86 இண 88 | 
என்க: ஈர: நரா எொடரன்‌ எ சார எரி எ ॥ 


பொருள்‌: உனது ஆத்மா ப்ரஹ்மம்‌”? என்று சாஸ்த்ரம்‌ 
கூறுவதால்‌,ஸம்பந்தத்தின்‌ அறிவு,சாஸ்த்ரத்தாலேயே ஏற்படுகிறது 
என்று எண்ணுவாயானால்‌, அது பொருந்தாது. அங்ஙனமாயின்‌ முண்‌ 
கூறிய மூன்று குற்றங்களும்‌ வரும்‌. ஒருகால்‌ எனது ஸாக்ஷீ என்ற 
அறிவு எப்படியோ ஏற்பட்டாலும்‌, நானே ஸாக்ஷீ£ என்ற அறிவு ஒரு 
நாளும்‌ ஏற்படாது. அத்யாஸத்தால்கதான்‌ அவ்வாறு ஏற்பட வேண்‌ 
டும்‌. 


விளக்கம்‌: -அஹங்காரத்திற்கும்‌, ஸாக்ஷிக்கும்‌ ஐக்ய அறிவு ஏற்‌ 
படவேண்டுமானால்‌ எனது ஸாக்ஷ என்ற ஸம்பந்த அறிவு வேண்டும்‌ 
என்று கூறப்பட்டது. அந்த ஸம்பந்த அறிவு சாஸ்த்ரத்தால்‌ ஏற்‌ 
படுகிறது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளல்‌ பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ 
அஹங்காரம்‌ ஜடமானது, அது ஸம்பதந்தத்தை அறியாது என்பது 
முதல்‌ தோஷம்‌. ஸாக்ஷி விகாரமற்றது. அது ஸம்பந்தத்தை அறி 
யாது என்பது இரண்டாம்‌ தோஷம்‌. ஜடமான அஹங்காரத்தைக்‌ 
குறித்து “நீ அறிவாகிய ப்ரஹ்மம்‌”? என்று வேதம்‌ கூறுவது பொருத்‌ 
தமற்றது இது மூன்றாம்‌ தோஷம்‌. இம்மூன்று தோஷங்களும்‌ முன்பு 
கூறப்பட்டன எப்படியோ ஒரு வகையில்‌ ஏனது ஸாக்ஷி:” என்ற 
அறிவு ஏற்பட்டாலும்‌, நானே ஸாக்ஷ என்ற ஐக்ய அறிவு ஏற்படாது. 
அஹங்காரத்தை ஸாக்ஷியாக நினைக்க வேண்டுமானால்‌, அது அதியா 
ஸத்தால்‌ ஏற்படும்‌ மயக்க அறிவேயாகும்‌. அத்யாஸத்தையோ பூர்வ 
பக்ஷீ ஏற்றுக்‌ கொள்வதில்லை. மேலும்‌ அஹங்காரம்‌ ஜடமாயிருப்ப 
தால்‌ எனது ஸாக்ஷி என்ற அறிவும்‌ ஏற்படாது. ஆகையால்‌ “நீ 
ப்ரஹ்மமாக இருக்கிறாய்‌”? என்ற இடத்தில்‌ நீ என்பதற்கு ஸாக்ஷி 
என்ற பொருளை லக்ஷணுவ்ருத்தியால்‌ சொல்லுதல்‌ இயலாது. 


ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ நீ என்பதற்கு நேர்‌ பொரு 
ளாக அவன்‌ ஆகி விடுவாண்‌, லக்ஷ்யப்‌ பொருளாக ஸாக்ஷீ ஆவாண்‌ . 
ஸாக்ஷிக்கும்‌ ஆபாஸனுக்கும்‌ ஒளபாதிக ஸம்பந்தம்‌ உண்டு. எனவே 
மீ என்பதற்கு லக்ஷ்யப்பொருளான ஸஷாக்ஷிபும்‌ ப்ரஹ்மழும்‌ ஒன்று 
என்று வேதம்‌ உபதேசிப்பது பொருத்தமானது. ஆபாஸன்‌ ஜடப்‌ 
பொருளல்லன்‌. ஸஷாக்ஷியும்‌ ஜடமன்று. இரண்டிற்கும்‌ ஆதுயாஸிக 
ஸம்பந்தமுண்டு. 


ஒல | உபகசககேச ஸாஹஸ்ரீ” 
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இவ்வாறு பிறர்‌ மகத்தில்‌ ஏற்படும்‌ தோஷங்களைக்‌ கூறி, அது 
வைகு மதத்தில்‌ அவ்வாறு குற்றங்களில்லை என்று காட்டுகின்ளார்‌. 


ஏக18: சனி ஏர்‌ ஏ எள ஈன | 
என்ர எரர்‌ எனா: வ ஏரி ஷன்ஜார ப 


பொருள்‌:--ஜடமான புத்தி, ஆத்மாவின்‌ . அபாஸசைதன்யத்‌ 
தால்‌, அறிவு வடிவாக விளங்குகிறது என்று எப்போது ஒப்புக்‌ 
கொள்கிரோமோ, அப்போது அதண்‌ வ்ருத்திகளும்‌, தீப்பொறி, காய்ச்‌ 
சிய இரும்பு, இவற்றைப்‌ போல அறிவு வடிவாக விளங்குகின்‌ றண 
என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 
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புத்தியும்‌, அதன்‌ விருத்திகளும்‌ ஆபாஸசைதன்யத்துடண்‌ 
விளங்குகின்றன என்ற கொள்கையால்‌, லெளகிக வழக்குகளும்‌, 
வேதவழக்குகளும்‌ பொருந்துவனவாகும்‌ என்பதைக்‌ கூறுகிளுர்‌. 


அாளாளனைகளஏ 30 விடி எ எர ஏ) 
கிகா ஏர: சாசர்‌ ஈனக்‌ எ ப 


பொருள்‌: உலகப்பொருள்‌ விளங்குவதும்‌, விளங்காமவிருப்‌ 
பதும்‌, எல்லாவற்றிற்கும்‌ எல்லையானா அறிவாகிய ப்ரஹ்மத்தை அடிப்‌ 
படையாகக்‌ கொண்டுள்ளன. சித்தவ்ருத்திகளின்‌ இருப்பும்‌ இன்மை 
_யும்‌, அந்த ப்ரஹ்மத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டுள்ளன . ஆத்‌ 
மாவின்‌ ஆபாஸசைதன்யத்தால்‌, சித்தவ்ருத்திகளும்‌, உலகப்பொருண்‌ 
களும்‌ விளங்குகின்றன என்று ஏற்றுக்‌ கொள்வதே, யுக்திக்குப்‌ 
பொருத்தமாகும்‌. இவ்வாறு ஆபாஸனை ஏற்றுக்கொண்டாலேயே, 
“நான்‌ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌”” என்ற அறிவு அர்தக்கரணத்கிற்குப்‌ 
பொருந்தும்‌, 

விளக்கம்‌:-- ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாவிடில்‌ உலகப்‌ 
பொருளும்‌ விளங்காது. சித்தவ்ருத்‌ தி.பும்‌ விளங்காது. ஆத்மா, ஆபாஸ 
னின்‌ மூலமாகவே, தான்‌ ஸாக்ஷியாயிருந்துகொண்டு, உலகத்தையும்‌ 
சித்தவ்ருத்தியையும்‌ விளங்கச்செய்கிறது. ஆபாஸனின்‌ தொடர்பு 
இல்லாத சித்தவருத்தி ஜடப்‌ பொருளாகையால்‌, அது உலகப்‌ 
பொருளை விளக்காது. தன்னையும்‌ விளக்காது. விகாரமற்ற ப்ரஹ்ம 
சைதன்யம்‌, நேராக சித்தவ்ருத்தியையும்‌, உலகப்பொருளையும்‌ அறி 
யாது. ஏனெனில்‌ அது! கூூடஸ்‌ தணாக இருக்கிறது. ஸாக்கியாக 


டீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18. 598 


மட்டுமே இருப்பது. அதுவே எல்லாப்பொருள்களையும்‌ அநிகிறது 
என்றால்‌, அது எங்குமுள்ளதாகையால்‌ எல்லாப்பொருள்களையும்‌ ஒரே 
காலத்தில்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌. ஒரே சமயத்தில்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களை 
யும்‌ அறியும்‌ அனுபவம்‌ மக்களுக்கில்லை. ஆத்மா ஸாக்ஷியாக இருந்து 
கொண்டு, அந்தக்கரண ஆபாஸனின்‌ மூலம்‌ உலகப்பொருளை விளக்கு 
கிறது. சித்தவ்ருத்தியையும்‌ விளக்குகிறது. ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸ 
ஒளிபெற்ற சித்தம்‌, “இதுகுடம்‌ இது மாடு”! என்று பலவற்றை அறி 
கிறது. பொருளைப்பற்றிய சிறப்பறிவு தோன்ற வேண்டுமானால்‌, 
அது ஆபாஸனுடன்‌ கலந்த சித்தவ்ருத்தியால்தான்‌ ஏற்படும்‌. 
ஆபாஸனுடன்‌ கலக்காத சித்த வ்ருத்தியால்‌ ஏற்படாது. ஏனெனில்‌ 
அது ஜடம்‌. இவ்வாறு சொல்வதேத யுக்திக்குப்‌ பொருத்தமானது. 


மேலும்‌, ஆபாஸனுடண்‌ கூடிய புத்திக்கே “நாண்‌ ப்ரஹ்மம்‌” 
என்ற அறிவு பொருந்தும்‌. வெறும்‌ ஜடமான புத்தி ப்ரஹ்மமா 
காது. “தத்‌ த்வமஸி”” என்ற இடத்தில்‌ த்வம்‌ என்பது அந்தக்‌ 
கரணத்துடன்‌ கூடிய ஆபாஸனைக்காட்டும்‌. பிறகு விட்டலக்ஷணையின்‌ 
மூலம்‌ ஆபாஸனுடைய உபாதிகள்‌ நீக்கப்பட்டவுடன்‌, அது ஸாக்ஷி 
யாகிவிடுகிறது. ஸாக்ஷி, அத்தக்கரணமாகிய உபாதியாலேயே ஆபா 
ஸனாய்‌ இருக்கும்‌ தன்மையைப்பெற்றுள்ளது. உபாதியை நீக்கி ஆபா 
ஸனின்‌ உண்மை வடிவை அறிவிக்கவே **தத்த்வமஸி”: முதலிய 
வாக்யங்கள்‌ ஏற்பட்டுள்ளன. ஆபாஸனின்‌ மூலமாக ஆத்மாவுக்கு 
புத்தியுடன்‌ தொடர்பை ஏற்றாலேயே, ஆத்மாவுக்கு ஹாக்ஷியாயிருக்‌ 
கும்‌ தன்மை பொருந்தும்‌. 
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அப்படியானால்‌, “ஆத்மாவின்‌ அறிவு புத்தியுடன்‌ சேர்வதால்‌ 
அது விகாரமடையும்‌. இரும்பு உருண்டையுடன்‌ சேர்ந்த நெருப்பு 
விகாரமடைவதைப்போல”' என்றால்‌: -- அஃது இல்லை என்று கூறப்‌ 
படுகிறது. 


ஏல்‌ உச்ச? ஏரர்ப் எ௭௭ எ9ர | 
னாக சான்‌ ஈகம்‌ ப 


பொருள்‌:--இரும்புருண்டையில்‌ உள்ள அக்னி விகாரத்தை 
யடைந்து இருப்பது போல புத்தியிலுள்ள ஆத்ம அறிவு விகாரத்தை 
யடையுமென்றால்‌, அது தவறு. கண்ணாடியில்‌ தோன்றி அதனுடன்‌ 
இருக்கும்‌ முகம்‌ எவ்வாறு உண்மையற்றதோ, அவ்வாறே புத்தியில்‌ 
தோன்றி அஃதுடன்‌ விளங்கும்‌ ஆபாஸ அறிவும்‌ உண்மையற்றதே 
என்று முன்பே கூறப்பட்டுள்ளது. 


க உபககச ஸாஹஸ்ரீ 


விளக்கம்‌: -கண்ணாடியிலுள்ள ப்ரதிபிம்பத்திற்குக்‌ காரணமாண 
பிம்பமுகம்‌ விகாரமற்றிருப்பதுபோல, ஆபாஸத்திற்கு ஆதாரமாண 
ஸாக்ஷியும்‌ விகாரமடைவ தில்லை. 
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அங்ஙனமாயின்‌ காய்ச்சிய இரும்பும்‌, நெருப்புப்‌ பொறியும்‌ 
ஆ பாஸனுக்கு எப்படி உதாஹரணமாகப்பொருந்தும்‌? எண்ணால்‌? 


தானி கிர்ளாள்‌ கன்றி? | 
ரர ணர்‌ ஏ ர ஏனா கை ப 


பொருள்‌: -கரிய இரும்பு சிவந்த ஒளியுடையதாகிறது. அது 
போல ஜடமான புத்தி, சைதன்யத்துடன்‌ கூடி விளங்குகிறது எண்‌ 
பதை விளக்குவதற்காக மட்டும்‌, காய்ச்சிய இரும்பு எடுத்துக்காட்டாக 
மேற்கொள்ளப்பட்டது. உபமானமும்‌, உப3மேயமும்‌ எல்லா தர்மங்‌ 
களிலும்‌ ஒத்து இருக்க வேண்டும்‌ என்பது எவ்விடத்திலும்‌ இல்லை. 
87 


ஷூ *ஒ சுட ௨ ஆஅ 
494 அரனார்‌ (ஏன்‌ ராரா ஏர) 
ஜனா சளக்‌ எள்‌ எர ப 


பொருள்‌ ?-- அக்னியுள்‌ ள இரும்பு அக்னியபோல்‌ எரிக்கிறது. 
அதுபோல சித்தம்‌, ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸ ஒளியை உடையதாய்‌ 
சைதன்யமுடையது போல்‌ ஆகிறது. கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ முகத்‌ 
தின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌, விகாரமற்ற பிம்பமாகிய முகமேயாகும்‌. அதுபோல 
அருதக்கரணத்திலுன்ள ஆபாஸனும்‌ ஸாக்ஷியே. உபாதிப்பொருளு 
டன்‌ சேர்த்துப்பார்க்கும்போது, ஆபாஸன்‌ உண்மையற்ற பொருள்‌ 
என்பது முன்பே கூறப்பட்டுள்ளது. 


66 
சித்தம்‌, ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸ ஒளியின்‌ துணையைக்கொண்டு 
தான்‌ விளங்கவேண்டுமா? அதற்குத்தன்னொளி உண்டு என்றால்‌ 
என்ன? எனில்‌, 
1ம்‌ இணி விரு எனக 19ப்‌ | 
பப்ப கட்ட தப பனு ப்பட்ட ப்பது 
பொருள்‌:--சித்தம்‌ என்பது, தோன்றியழியும்‌ பொருள்‌. அது 


பார்க்கப்படும்‌ பொருள்‌. அதற்குத்‌ தன்ணெளியுணடு என்ற கொன்‌ 
கைக்கு சாஸ்த்ர ப்ரமாணமும்‌ இல்லை; யுக்தி ப்ரமாணமும்‌ இல்லை. 
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அதற்குத்‌ தன்னொளியை ஏற்றால்‌, உடலுக்கும்‌ கண்‌ முதலியவற்றுக்‌ 
கும்‌, தன்னொளி உண்டு என்ற கொள்கையை ஏற்கவேண்டுதல்‌ 
மே நரும்‌. 


விளக்கம்‌:--சித்தம்‌, உடல்‌, பொறிகள்‌ இந்த மூன்றும்‌, 
தோன்றி அழிபவை. பார்க்கப்படுபவை. இவற்றுள்‌ சித்தத்திற்கு 
மட்டும்‌ தன்டுனாளியை ஏற்றால்‌, மற்றவற்றிற்கும்‌ அவ்வாறே ஏற்க 
வேண்டிய நிலை வரும்‌. மேமலும்‌ அது ப்ரமாணமற்ற கொள்கை. 
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உடல்‌, பொறி, சித்தம்‌ மூன்றுக்கும்‌ அறிவுத்தன்மை உண்டு 
எனலாமேே! எனின்‌: 


என்‌ இ இக்க: 
ஏஏ விழ உருவி சனாளான்‌ எ அரன்‌ ப 


பொருள்‌:--உடல்‌, பொதி, சித்தம்‌ மூன்றுக்கும்‌ அறிவுத்தன்‌ 
மையை ஏற்றால்‌ லோகாயதிகர்களுடைய முடிவு ஏற்படும்‌. மேலும்‌ 
சித்தத்தில்‌ ஆபாணஸலை ஏற்றுக்கொள்ளாவிடில்‌, நாரணன்‌ பிரஹ்மம்‌”” 
என்ற அறிவு ஜடமான சித்தத்திற்கு ஏற்படாது. 
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நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற அறிவு வேண்டாமே, என்றால்‌: 
எலிப்‌ இனிகான்‌ அர்‌ ஊரு ஈர வரர்‌ | 
ஜுவான்‌ மாக்கடல்‌ ஏன: | 


பொருள்‌: நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற அறிவு ஏற்படாது என்‌ 
ரல்‌ “நீ அதாக இருக்கிறாய்‌?” என்ற ேவத வாக்யம்‌ ப்ரமாணமற்று 
விடும்‌. ப்ரமாணமற்றுப்‌ போகட்டுமே என்று எண்ணுதல்‌ தகாது. 
ஏனெனில்‌, ஆத்மாவையும்‌, பிறவற்றையும்‌ பிரித்தறியும்‌, விவேக 
அறிவு உள்ளவனுக்கு “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற வேத வாக்யம்‌ மிக 
வும்‌ பயவனுள்ளகுாக இருக்கிறது. 


விளக்கம்‌:...தத்‌ த்வமஸி என்ற வாக்யத்தைக்‌ கேட்டவுடன்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ மெய்யுணர்வு உண்டாவதில்லையாகையால்‌, அந்த வாக்‌ 
யம்‌ ப்ரமாமற்றுப்போனால்‌ போகட்டும்‌ என்பது ஆகே்க்ஷபக்கருத்து, 
அது விவக முள்ளவனுக்கு, மெய்யறிவாகிய பயனையளிப்பதால்‌ 
வீணாதல்‌ தகாது. எனவே நித்யாதித்யவஸ்து விவேகமுள்ளவனே, 
மஹாவாக்ய உபதேசத்திற்குத்தஞுதியுள்ளவன்‌ என்பது பெறப்படும்‌. 
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மேலே கூறிய, ஆத்மா, அராதகுமா, இவற்றின்‌ வேறு) 
பாட்டினை விளக்கத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 


எ௫6 எனி எள்‌ ஏனை எ சர: ) 
சனனி ந ஏ ஏாஏனி௫ வி 


பொருள்‌ :.இது எவ்‌ ற அறிவும்‌, இது என்னுடையது என்ற 
அறிவும்‌, ஆத்மாவின்‌ வேறான பொருள்களைப்பற்றிய அறிவுகளாகும்‌. 
இதில்‌. ஐயமில்லை. நான்‌ என்ற அறிவு வ்யவஹார ஆத்மாவாகிய 
அத்தக்கரணத்தைப்பற்நிய அறிவாகும்‌, *இது உடல்‌!” “நாண்‌ 
இருக்கிறேன்‌” என்ற அறிவுகள்‌, முறையே அநாத்ம ஆறிவும்‌, 
ஆத்ம அறிவுமாகும்‌. 
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மேலே கூறிய அறிவுகளுக்கு ஆத்மாவும்‌, பிறவும்‌ விஷயங்‌ 
களாயுள்ளன. இவற்தில்‌, எது முக்யமானது, எது முக்யமல்லாதது 
என்பதை அறிதல்‌ வேண்டும்‌ என்று கூறுகிறார்‌. 


ஏணி ஏரா ரர்‌ எள ரர | 
ரன்‌ எரர்‌ 18 ஏர்ள ப 
பொருள்‌ :--மேலே கூறிய அறிவுக்கு விஷயமாயுள்ள பொருள்‌ 

களில்‌, ஒன்றை தேோக்க மற்றொன்று முக்யமானது என்பதையும்‌, 
முக்யமல்லாதது என்பதையும்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌. இதையுக்தியால்‌ 
ஆராய்ந்து கொள்ளவேண்டும்‌. எது முக்யமோ அதை விசேஷ்யம்‌ 
என்றும்‌, எது முக்யமற்றதோ அதை விசேஷணமென்றும்‌ தெரிந்து 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 
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எது முக்யம்‌? எது முக்யமில்லை? என்பதை விளக்குகிறார்‌. 


எட்‌ ஜா௭விஈர ரன [வரர்‌ | 
[க ட 
ஏன்‌ வின்‌ ஷர ஈ௭ க்கறஏ ஏ பு 
பொருள்‌ :-- நான்‌ செல்வமுள்ளவன்‌, நான்‌ பசுவை உடைய 
வன்‌ என்ற சொல்‌ வழக்குகளில்‌, செல்வமும்‌, பசு என்பதும்‌, நான்‌ 
என்ற அறங்காரத்திற்கு விசேஷணம்‌. அதுபோல இது என்ற 
பொருளும்‌, எனது என்ற பொருளும்‌ மேலே 91 ஆம்‌ சலோகத்தின்‌ 


ம அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பசூதி-18. 25 4 


நடுவில்‌ கூறப்பட்ட, நான்‌ என்கிற அஹங்கார த்திற்கு விசேஷணம்‌. 
அதுபோலவே பருஉடலும்‌, அஹங்காரத்திற்கு விசேஷணாம்‌. 
“அந்த நான்‌ அறிபவளனாயிருக்கிறேன்‌?”' என்ற இடத்தில்‌, அறிபவ 
னை அஹங்காரம்‌ ஆத்மாவுக்கு விசேஷணம்‌. 


விளக்கம்‌ :--இங்கு விசேஷணம்‌ என்பது முக்யமல்லாதது 
என்று பொருள்படும்‌. விசேஷ்யம்‌ என்பதற்கு முக்யம்‌ என்பது 
பொருள்‌. விளக்கப்படும்‌ பொருள்கள்‌ விளக்கும்‌ பொருள்‌. களைக்‌ காட்‌. 
டிலும்‌ முக்யமற்றவை. விளக்கும்‌ பொருள்‌ முக்யமானது. பொது 
வாக எல்லாப்‌ புறப்பொருள்களையும்‌ ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய சித்தம்‌ 
விளக்குகிறது. புறப்பொருள்கள்‌ யாவும்‌, இது என்ற அழறிவுக்கூம்‌ 


என்னுடையது என்ற அறிவுக்கும்‌ விஷயமாக உள்ளன. அப்‌ 
பொருள்களை, இது பசு, இதுகூடம்‌ என்று அறிவது ஆபாஸனுடன்‌ 
கூடிய அந்தக்கரணமாகும்‌. “அப்பொருள்கள்‌ஏ எண்ணுறடையனா?? 


என்று அறிவதும்‌ அந்கக்கரணமே. அறியப்படுவனவாய்‌ இருப்பனா 
புறப்பொருள்களாகும்‌. அவற்றை தோக்க அஹங்காரமாகிய அந்தக்‌ 
கரணம்‌ முக்யமானது. அந்தக்‌ காரணத்தை நோக்க அப்பொருள்கள்‌ 
முக்யமானவையல்ல. எனவே அப்பொருள்கள்‌ விசேஷணம்‌, 
அஹங்காரம்‌ விசேஷ்யம்‌. 


நான்‌ செல்வமுனள்ளவன்‌; நான்‌ பசுவை உடையவன்‌? எண்று 
இட.த்தில்‌, இது என்ற அறிவுக்கு, செல்வமும்‌, பசுவும்‌ விஷயம்‌. 
நமக்கு அவை உரியவை என்ற கருத்தில்‌ “செல்வமும்‌, பசுவும்‌ சாண்‌ 
னணுடையவை”” என்ற அறிவுக்கு விஷயமாகின்றன. ஆகவே செல்‌ 
வமும்‌, பசுவும்‌ நான்‌ என்ற அஹங்காரத்தை தோக்க விசேஷணங் 
கள்‌. அவற்றை சதநோக்க அஹங்காரம்‌ விசேஷ்யம்‌., அதுபோலவே, 
ஸ்தூல உடலும்‌ அஹங்காரத்திற்கு விசேஷணம்‌. இவை எல்லாமும்‌ 
ஆத்மாவை தோக்க விசேஷணங்கள்‌. ஆத்மா விசேஷ்யம்‌, ஆத்மா 
எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌, அஹங்காரம்‌ உள்பட, ஸாக்ஷியாக இரூந்து 
கொண்டு விளக்குவதால்‌ அதுவே முக்யமான பொருள்‌. மற்றவை 
முக்யமற்ற பொருள்களாகும்‌. விளக்கும்‌ பொருள்‌ ஆத்மாவாகும்‌. 
விளக்கப்படும்‌ பொருள்‌ அநாத்மாவாகும்‌. இவ்வாறு ஆத்ம.அநாத்‌ 
மப்‌ பெர்ருள்களைப்‌ பிரித்தல்‌ வேண்டும்‌. 
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“இந்த உலகம்‌ முழுவதும்‌, இருப்பையும்‌, ஒளியையும்‌, ப்ரஹ்ம 
சைதன்யத்தாலேயே பெறுகின்றது; அந்த சைதன்யத்தில்‌ ஆரோபிக்‌ 
கப்பட்டு, அதற்கு விசேஷணமாக உள்ளது. ஆனாலும்‌ சைதன்யது 
திற்கும்‌ உலகப்பொருளு க்கம்‌ உண்மைத்‌ கொ டர்பில்லை,. எணவேவே 


உலக தர்மம்‌ சைதன்யத்திற்கு வராது. மைதகன்யம்‌ பிறபொருளின்‌ 
க. 
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உதவியில்லாமல்‌ தானே விளங்குவது. அது தகூயதான ஆத்மா 
வாகும்‌ ? என்ற அறிவு விவேகிகளுக்கு வேத வாக்யத்தால்‌ ஏற்படும்‌. 
ஆகவே ஆத்ம..அரநாத்மப்‌ பொருள்களைப்‌ பிரித்தறியும்‌ விவேக அறி 
வுள்ளவனுக்கு மிகுந்த பயனை வேதவாக்யம்‌ தருவதால்‌, அது பயனற்‌ 
ஐ தன்று;  ப்ரமாணமற்றதன்று;”? என்று கருதிக்‌ கூறுகிறார்‌. 


ஏகம்‌ எரா எ௭்‌ ஏக்கள்‌ ஏ எர | 
௭ எனன எ: ன என ப 
பொருள்‌ :... புத்திவ்ருத்தியில்‌ ஏறிய உடலும்‌, புறப்பொருள்‌ 
களும்‌, ஸாக்ஷியால்‌ விளங்குவதால்‌ அவை ஸாக்ஷிக்கு விசேஷணம்‌. 
ஸாக்ஷியை நோக்க, இவை முக்யமற்ற பொருள்களாகும்‌. அப்படியே 
அறறைங்காரத்துடன்‌ கூடிய ஸல்க்ஷ்மஉடலும்‌ ஸாக்ஷியை தோக்க 
விசேஷண மாகும்‌. ஆகையால்‌, தனது ஆபாஸ ஒளியால்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ விளக்கும்‌ ஸாக்ஷி, யா௫தொான்றுடனும்‌ தொடர்பை அடை 
யாமல்‌ எப்போதும்‌ அதிவாக உள்ளான்‌ என்று அறிதல்வேண்டும்‌. 
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“: மமேலே கூறியபடி விவேகிகள்‌ அறிவர்‌. அவிவேகிகளோ, 
இதற்கு நேர்மாறாக அறிவர்‌. அவர்களின்‌ பொருட்டே இதந்த விசே 
ஷண விசேஷ்ய பாவமுறை கூறப்பட்டது” என்கிறார்‌. 


எனி 1ம்‌ ஏக்‌ ஏன்‌ ஒக 
ஏகா எர்ஈ என்‌ வர்‌ ப 


பொருள்‌:-- விவேக அறிவற்ற உலகமக்களின்‌ புத்தியை 
தோோக்க, முன்‌ கூறப்பட்ட எல்லாப்‌ புறப்பொருள்களும்‌ ஸாக்ஷிக்கு 
விசேஷணங்களாக அமைந்துள்ளன. விவேகிகளுக்கோ, ஸாக்ஷிக்கு 
விசேஷண மாகக்‌ கூறப்பட்ட புறப்பொருள்கள்யாவும்‌ இல்லவே 
இல்லை, 

விளக்கம்‌ :--அறிவற்றவர்கள்‌ புறப்பொருள்களை முக்யமாக 
எண்ணுவர்‌. உடல்‌ முதலியவற்றுக்கு ஆத்மாவை விசேஷண மாகக்‌ 
கூறுவர்‌, 4: ஆத்மா உடலை நோக்க முக்யப்பொருளன்று ?? என்பர்‌, 
அவர்களை நல்வழிப்படுத்தும்‌ பொருட்டு அவர்கள்‌ கூறுவதை அனு 
ஸரித்து, உலகப்பொருள்களை இருப்பதாக ஏற்றுக்கொண்டு, 
“அவை ஆத்மாவுக்கு விசேஷணங்களாக உள்ளன. ஆத்மா 
விசேஷ்யமாக உள்ளாது “* என்று கூறப்பட்டது. அவிவேகிகளின்‌ 
புத்தியை ஸாக்ஷியினிடம்‌ செலுத்துவதற்கு உபாயமாக, விசேஷண 
விசேஷ்ய வடிவான சரஸ்‌ தர மூஐுை கூறப்பட்டது. அத்யாரரோபம்‌ 
செய்தபின்‌ அபவாதம்‌ செய்யும்‌ வழக்கம்‌, பெரியோர்கள்‌ பின்பற்றும்‌ 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. 9909 


முறையாகும்‌. இதந்த முறைப்படி விசேஷணங்களான புறப்பொருள்‌ 
களை, ஆத்மாவினிடம்‌ ஆரோபம்‌ செய்து, பிறகு அவற்றை முக்யமல்ல 
என விலக்கி, ஆத்மா குணமற்றுத்‌ தூய்மையுடன்‌ விளங்கும்‌ தனிப்‌ 
பொருள்‌ என்று காட்ட, விசேஷண, விசேஷ்ய முறையை சாஸ்த்ரம்‌ 
மேற்கொண்டது. விவேகிகளான மெய்யுணர்ந்தோரின்‌ நோக்கில்‌ 
விசேஷணமாக விளங்கும்‌ புறப்பொருள்களே இல்லை, 


96 


அன்வய வ்யதிரேகத்தாலேயே, பிற பொருள்களிலிருந்து 
பிரித்து, தூய்மையான ஸாக்ஷிவடிவை அறிய முடியும்‌. ஆகையால்‌ 
மஹாவாக்யம்‌ எதற்கு? எனில்‌:- 


ஏகி ரன ரமன ஏ 
வார என்ன சாளர ॥ 


பொருள்‌ :--சொல்லின்‌ அன்வய வ்யதிரேகங்களும்‌, சொற்‌ 
பொருளின்‌ அன்வய வ்யதிரேகங்களும்‌, ஆத்மாவின்‌ தூயவடிவத்தை 
நிச்சயிப்பதற்கு உபாயமாக மட்டும்‌ ஆகும்‌; மஹா வாக்யத்தின்‌ 
பொருளை உணர்த்தும்‌ ஆற்றல்‌ உடையவையல்ல, 


விளக்கம்‌ :--சொற்பொருளின்‌ அண்வய வ்யதிரேகமாவ து:- 
ஆத்மாவாகிய ஸாக்கி ஒருபோதும்‌ பார்க்கப்படும்‌ பொருளாகாது? 
எப்போதும்‌ பார்க்கும்‌ ஒளிப்‌ பொருளாகவே உள்ளது; பிறவற்‌ 
றின்‌ துணையின்றித்கன்னிருப்‌ போடுள்ளது; எந்தப்‌ பொருளுக்கும்‌ 
விசேஷணமாகாதது. அஹங்காரம்‌ முதவியவைகளோ, பார்க்கப்படு 
பவை: தன்டுனாளியற்றவை:; பிறபொருளின்‌ துணை கொண்டு 
விளங்குபவை; ஆகையால்‌ நிலையற்ற ஒளிகொண்டவை: எப்போதும்‌ 
விசேஷண த்தன்‌ மையுடன்‌ கூடியவை? தோன்‌ நிமறைபவை. ?* 
என்று ஆராய்ந்து, அஹங்காரம்‌ முதலிய புறப்‌ பொருள்களிலவிருந்து, 
அழிவற்ற அறிவான ஆத்மாவைப்‌ பிரித்தறிதல்‌ ஆகும்‌. 
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சொல்லினுடைய அன்வய வயதிரேகமாவது:- 


ஆத்மா, சைதன்யம்‌, ப்ரஹ்மம்‌, ஸத்‌ முதலிய சொற்கள்‌, 
மாசற்ற ஆத்ம ஸ்வரூபத்தைக்‌ கூறுகின்றன. விசேஷண த்துடன்‌ 
கூடிய ஆத்மாவைக்‌ கூரு. டுசய்பவன்‌, புசிப்பவன்‌, பார்ப்பவண்‌, 
கேட்பவன்‌ முகுவிய சொற்களோ, சுத்த ஆத்மாவைக்‌ குறிப்பிட 
வில்லை, அநாத்மப்பொருள்களின்‌ கூட்டுறவால்‌ உண்டாகும்‌ செயல்‌ 
களுடன்‌ கூடிய ஆத்மாவையே குறிக்கின்றன.” இவ்வாறு ஆராய்ந்து 
சத்த ஆத்மாவைக்‌ குறிக்கும்‌ பதங்களை, உபாதிகளுடன்‌ கூடிய ஆத்மா 
_ வைக்‌ குறிக்கும்‌ பதங்களிலிருந்து பிறித்தறிதல்‌ ஆகும்‌. 


௩ பம்கச ஸாஹ ஸரி 


240 
மமமலை கூடிய அண்வய வயதியீரகங்களால்‌, அஆ; துமாவை 
உடவிலிருந்து வேறுபட்டதாக அறியலாம்‌, உடலினும்‌ வேறுபட்ட 
ஆகுமா யார்‌? என்ற வினாவுக்கு விடையை இவை தகரவில்‌ லை, 
உடலவினும்‌ வேறுபட்ட. ஆதுமாவாகிய நான்‌ யார்‌? என்று அதிய விரும்‌ 
புகிறவனுக்கு, வேகும்‌ தன்‌ வாக்யத்தின்‌ மூலம்‌ நீ தான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ £* 
என்று விடையளிக்கிறது. எனவே, இத்த ஐக்ய அறிவை மேலே 
கூறிய அன்வய வ்யதிரேகங்கள்‌ தரமாட்டா? மகா வாக்யமே குரும்‌. 
ஆகையால்‌ மகாவாக்யத்தின்‌ துணை இன்‌ றியமையா தது. 
97 
மூன்று நிலைகளையும்‌ விளக்கிக்காட்டி, அவற்றில்‌ ஆத்மா 
தொடர்ந்துள்ளது என்று விளக்குவதன்‌' மூலமும்‌, ஆதும.அதாத்ம 
விவேகத்தை விவரிக்கிறார்‌. 
அக ல்க கலல்‌ ட்ஸ்பி 
ய ப ட பக ட்ட்ட பப்பா்‌ 
எ ஏர ஈ18 காரு எனும்‌ ர றிஎ ௫ ப 
பொருள்‌ :-..௨உறங்கி எழுந்த மனிதன்‌, இந்த உறக்கத்தில்‌, 
“ தான்‌ என்னிடத்தில்‌ யாதொரு பொருளையும்‌ சிறிதும்‌ காணவில்லை”? 
என்று எண்ணுகிறான்‌, அவன்‌ அறிவுவடிவமான தன்னை இல்லை 
என்று அறிவதில்லை, அறிபவண்‌, அறிதல்‌, அறியப்படுபொருள்‌ 
ஆகிய இம்மூன்றுமுள் ௪ விசேஷ அறிவையே இல்லை என்கிறான்‌, 
விளக்கம்‌ :-- உறக்கத்தில்‌ ஆத்மாவாகிய குன்வடிவம்‌ இருக்‌ 
கிறது. கனவிலும்‌ நனவிலும்‌ ஏற்பட்ட அறிவுகளும்‌, பொருள்களும்‌ 
இல்லை. ஆகையால்‌ உறக்கத்திலும்‌, பார்ப்பவனாகிய ஸாக்ஷ£ இருக்‌ 
கிரான்‌, பிறடுபாருள்கள்‌ இல்லை, என அறிந்து, ஆத்மா அழிவற்ற 
அறிவுவடிவாக உள்ளது எண்‌ 2 முடிவிற்கு வரவேண்டும்‌. 
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மேலே கூறிய உண்மைகள்‌ சாஸ்தரப்ரமாணமுனள்ள வை 
எான்கிரளுர்‌. 
ர்‌ செரு ௭18 எள ஈனச்‌ எரர்‌ | 
த அடர அ. அன்ட்‌ ன்‌ 
ஏபி ஏ ஏஏ ஏன? ஏவு நே ம ௫8௭4 | 
அளசிஏ வான்‌ எரி ரர ப 


பொருள்‌ :-.6 அ தமா தன்னொளியுள்ளது?” எண்றும்‌ “ஆத்மா 
வின்‌ அறிவுக்கு அழிவில்லை ”” என்றும்‌, வேதம்‌ கூறுகிறது. இவ்வாறு 
கூறும்‌ அது, அறிவு வடிவாக ஆகுமா இருப்பதையும்‌, அதண்‌ விகார 
மற்றதன்‌ மையையும்‌ வெளிப்படுத்துகிறது. இதுபோலவே தீரிபுடீ. 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி .18. ர்‌ 
ரூபமான வருத்தி- ஜ்ஞானம்‌ நிலையற்றது என்றும்‌ கூறுகிறது. 
வேதம்‌ இவ்வாறு தானே, அறிவு வடிவான ஆத்மாவையும்‌, சித்த 
வ்ருத்தி அதிவுகளையும்‌ தனித்தனியே பிரித்துக்காட்டுகிறது. 

விளக்கம்‌ :--இங்கே கீழ்வரும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ மேற்கூறிய 
கருத்துக்குப்ரமாணமானவை, 


“அர்‌ ரகர: ஊர்‌ ஸிரிர?? “ஏர எலி ஸி: இரகு] 
மப்பு ப பபப்லுபு டப்ப ட்ட்டந்து 
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பொருள்களின்‌ நிலைமாறுபாடுகளை அறிந்தவனிடம்‌ மஹா 


வாக்யம்‌, பெரும்‌ பயனைத்தரும்‌ மெய்யறிவை உண்டாக்குகிறது ** 
என் கிளர்‌. 


ஈன்‌ ரட்‌ அடிகளர்வர 86: | 
பபப ப ப பத டய பப்பபட்த்‌ 


பொருள்‌ :--இவ்வாறு, வேகுத்தைக்‌ கொண்டும்‌, உலகவழக்‌ 
கினைக்‌ கொண்டும்‌, அவாந்தர வாக்யப்‌ பொருள்களை அறிந்தவனிடம்‌ 
உள்ள மோஹத்தைப்‌ போக்குவதன்‌ பொருட்டு, வேதம்‌ :* நீ அதாக 
இருக்கிறாய்‌ என்னும்‌ மஹாவாக்யத்தகை உபதேசிக்கின்ற து. 


விளக்கம்‌ 2. தத்‌ த்வமஸி தட்‌ அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி :' “ப்ரஹ்‌ 
ஞானம்‌ ப்ரஹ்ம '' “*அயமாகுமா ப்ரஹ்ம”: என்ற நான்கும்‌ மஹா 
வாக்யங்களாகும்‌. இவற்றைத்‌ தவிர வேரறுன மெய்யறிவைக்காட்டும்‌ 
வாக்யங்களுக்கு அவாந்தர வாக்யங்கள்‌ என்றுபெயர்‌, மஹாவாரக்ய 
உணர்வால்‌ மோஹம்‌ நீங்குகிறது. அதுவே பெரும்‌ பயனாகும்‌. 


100௦ 


 மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளைக்‌ கேட்டவுடன்‌. ட€ேமோாஹம்‌ 
விலகும்‌ ?? என்பதற்கு எடுத்துக்காட்டினைக்‌ கூறுகிறார்‌, 


எனா ஏ ஏஏ சோ ஏன) 
ஏன ணன்‌ எ எளவு ட ப 


பொருள்‌.:--ப்ரஹ்மா, ராமனுடைய  மயக்கத்தைப்போக்க 
“நீ விஷ்ணுவாயிருக்கிறாய்‌ £ என்ற சொல்லைமட்டும்‌ கூறினார்‌. 
அத்த ராமனுக்குத்தன்‌ விஷ்ணுவடிவைத்‌ தெரிவிக்க பத்‌ வட்ட 
செயலையும்‌ விதிக்கவில்லை. 


549 உபதேேச ஸாஹீ் ஸ்ரீ 
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அதுபோல்‌, 
48-ஏஏ [887 எ செர்ரி எனப 
ஷு டு ்‌ 
ஏளிகா எிவிள்‌ ஈட்‌ ௭ இருளை | 


பொருள்‌ :--நான்‌ என்கிற சொல்லின்‌ பொருள்‌, தண்டுனாளி 
யுள்ளதும்‌, ப்ரத்யகாத்மாவாய்‌ இருப்பதும்‌ ஆகிய எந்தப்‌ பொருளி 
னிடம்‌ நிலைபெறுகிறதோ, அந்த *: ஆத்மப்‌ பொருளாகிய நீயே ஸத்‌ 
தாகிய ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌ £* என்று மஹாவாக்யம்‌ உபடதசத்தை 
மட்டும்‌ செய்கிறது; செயலொன்றையும்‌ விதிக்கவில்லை. இந்த 
உபமேதேசத்தை அறிவதன்‌ பயன்‌ மோக்ஷமாகும்‌. 


விளக்கம்‌ ;--ராமன்‌ பெருமைகொண்ட மஹாபுருஷன்‌; அவ 
னுக்கு உபதேசம்‌ மட்டும்‌ போதும்‌; செயல்‌ வேண்டாம்‌. பிறருக்கு 
எப்படி உபதேசம்‌ மட்டும்‌ போதும்‌? என்ற வினாவுக்கு இங்கே விடை. 
யளிக்கப்படுகிறது என்றும்‌ கொள்ளலாம்‌. 4 நீ என்ற சொல்லின்‌ 
பொருளை நன்கு ஆராய்ந்து தெரிந்து கொண்டவனுக்கு உபதேசம்‌ 
மட்டும்‌ போதும்‌ '? என்பது விடையாகும்‌. 
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“மஹாவாக்யத்தாலேயே ஸம்ஸாரம்‌ அடியோடுவிலகுகிற து” 
என்று முடிவு ஏற்பட்டிருக்கும்போது, கர்மகாண்டத்திற்கு ப்ராமாண்‌: 
யம்‌ ஏற்படுவதன்‌ பொருட்டு, செயல்‌ புரிதல்‌ வேண்டும்‌ என்று பிடி 
வாதம்‌ கொள்வது சரியன்று: கர்மகாண்டம்‌ அவிவேகநிலையில்‌ 
பயன்பட்டுவிடும்‌ என்று. கருதிக்கூறுகிளார்‌. 


ஏர இன வர என்‌ ர ஏஏ ஏர்‌ | 
ஏஏ ஏனனில்‌: ஏனா: வார ப 


பொருள்‌ :--மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளைக்‌ கேட்டமாத்திரத்‌ 
தால்‌, அபரோக்ஷ அறிவு கைகூடாவிட்டால்‌ அப்போது செயல்விதி 
கள்‌ இன்றியமையாதவையாகும்‌. அங்ஙனமில்லை., ₹* நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? 
என்ற வேதத்தின்‌ போதனைக்குமுன்‌ பே, ஆத்மா ப்ரஹ்மமாய்‌ 
அமைந்திருப்பதால்‌, அந்த ப்ரஹ்மவடிவையே வேதம்‌ போதிக்‌ 
கின்றது. 

விளக்கம்‌ :--ஆத்மஸ்வரூபம்‌ ஏற்கனவே உள்ளது. அது 
அறியாமை காரணமாக அறியப்படவில்லை. வேதம்‌ “நீதான்‌ அது”” 
என்‌. றவுடன்‌ அந்தஸ்வரூப அறிவு வந்து விடுகிறது. அதுதான்‌ 
மோக்ஷம்‌. எனவே உபதேசத்திற்குப்பின்‌ கர்மவிதி என்பது தேதேவை 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18, 549 


யற்றது. ஏற்கனவே இருக்கும்‌ ஆத்மவடிவையே வேதம்‌ கூறுகிறது, 
புதிதாக ஒன்றைக்கூறவில்லை. இது மெய்யுணர்‌ ந்தோரின்‌ அனுபவம்‌. 


௩03 
 மஹாவாக்ய அறிவால்‌ பயன்‌ ஏற்படாது என்பது, அனுப 
வத்திற்கு ஏற்றதன்று '” என்று கூறுகிருர்‌, 


அனான்‌ எகா என்‌ எள | 
னாள்‌ இர காளே: | 


பொருள்‌ :-- எப்போது மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளுணர்வு ஏற்‌ 
படுகிறதோ, அப்போது மெய்யறிவு ஏற்பட, பசிதாகம்‌ முதலிய ஸம்‌ 
ஸாரதர்மங்கள்‌ விலகுகின்றன. நீ அதாக இருக்கிறாய்‌ '* என்ற 
வாக்யத்தின்‌ பொருளில்‌, முக்காலங்களிலும்‌ ஐயம்‌ தோன்றும்‌ 
வாய்ப்பே இல்லை. (கார என்று வைத்துப்‌ பொருள்கொள்க) 
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₹- மஹாவாக்ய அறிவால்‌ மெய்யறிவு உண்டாகாது என்பதும்‌ 
அனுபவத்திற்கு ஏற்றதன்று '' என்று கூறுகிறார்‌. 


சரோ எச்‌ எனைன: | 
ஏஎ எசா ௭ கண எ ர: ப 


பொருள்‌ :--மஹாவாக்யத்தைக்‌ கேட்டவுடனே ஆத்மாவைப்‌ 
பற்றிய அபரோக்ஷ அறிவு உண்டாகிவிடும்‌. இதில்‌ ஐயமில்லை. எங்‌ 
ஙனமெனில்‌, ஆத்மா, தன்‌ உண்மைவடிவாய்‌ இருக்கிறது. மஹாவாக்‌ 
யத்தின்‌ பொருளை நன்கு அறிவதற்கு யாதொரு தடையும்‌ இல்லை. 
ஆகையால்‌ மெய்யறிவு உடனேயே உண்டாகிவிடும்‌. 

விளக்கம்‌ :---தத்‌, த்வம்‌ என்ற சொற்களின்‌ பொருளை 
ஏற்கனவே ஆராய்ந்தறியாமலிருந்தால்‌, அந்த அறியாமை மெய்‌ 
யுணர்வுக்குத்‌ தடையாகும்‌. அச்சொற்களின்‌ பொருள்களை நன்‌ 
குணர்ந்தவனுக்கு யாதொரு தடையுமிராது. மேலும்‌ ஆத்மா, தன்‌ 
ஸ்வரூபமாகவே உள்ளதால்‌, அதனறிவு உடனேயே ஏற்பட்டுவிடும்‌. 
தன்னைத்தான்‌ மறுத்தல்‌ இயலாது. ஆகாச மலர்‌ போல, ஆத்மா, 
அனுபவத்திற்குத்‌ தகுதியற்றதாகாது,. ஆகையால்‌ மெய்யறிவு 
தோன்றக்‌ காரணமாயுள்ள மஹாவாக்யம்‌ ப்ரமாணமுள்ளதே ஆகும்‌. 
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மஹாவாக்யத்தால்‌ அறிந்துகொள்ளவேண்டிய பொருள்‌ 
யாது? என்பதை விவரிக்கத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 


34 உபதேச ஸாஸஹுஸ்ரீ 


மத ட்கா்பயஇட்பிட்ப் பாப படத 
ட 4. (ட ஓ 
ஏஏ “௭6. ஏன? ஏர நகரு சாரர்‌ | 


பொருள்‌ :-.. மஹாவாக்யத்தைதக்‌ கேட்டபிறகு, ஒருவண்‌ 
“நான்‌ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌?'' என்பதை அறிகுருனா? அல்லது 
தான்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ தொடர்பு கொண்டவன்‌ என்பதை அறி 
கிறரானா? என்று ஆலோசிக்கும்போது :*தானும்‌ ப்ர்ஹ்மமும்‌ ஒன்று” 
என்டூற அறிகிறான்‌ என்று பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அப்‌ 
போது தான்‌, நான்‌ என்ற சொல்‌, ப்ரஹ்ம என்ற சொல்லுடன்‌ முக்‌ 
யார்த்தத்தில்‌ சேர, ஐக்ய அறிவு தோன்றும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- அஹம்‌ என்ற சொல்‌, உையபாதியற்று ஆத்ம 
சைதன்‌ யத்தையே முக்யமாகக்‌ குறிப்பிடுகிறது. ப்ரஹ்ம என்ற 
சொல்லும்‌ உபாதியற்ற சைதன்யத்தையே முக்யமாக அறிவிக்கிறது. 
இவை இரண்டும்‌ ஒன்று என்பது முக்யப்‌ பொருளாக அமைகிறது. 
இவ்விடத்தில்‌ ஐக்யம்‌, எதை முன்னிட்டும்‌ உபசாரமாகக்‌ கூறப்படு 
வதில்லை. முக்யமாகவே அது கூறப்படுகிறது. அரசனின்‌ பக்கத்தி 
லவிருப்பதால்‌, இவனும்‌ அரசனும்‌ ஒருவரே என்பது போன்ற உப 
சாரமான ஐக்யம்‌ இங்கு சொல்லப்பட வில்‌ லை , 


1.06 


“ஆத்மாவைக்காட்டிலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ வேருக இருக்க, உபசாரமாக 
ஒன்றாகக்‌ கூறப்படுகிறது” எண்பது பொருந்தாது என்று கூறுகிறார்‌. 


ன்ப ௩ குடகூ. வ 
௮௪4 66-16-4001 எ மர | 
8₹47௭௩488 எச எரளார௭ ௭116 ப 
பொருள்‌ :--ஆத்மாவைக்காட்டிலும்‌ ஸத்தாகிய ப்ரஹ்மம்‌ 
வேருக இருந்தால்‌, குன்னை ப்ரஹ்மமாகக்‌ கூறும்‌ மஹாவாக்யப்‌ 
பொருள றிவு பொய்யாகும்‌. ஆகையால்‌ மெய்யறிவு தோன்றாது. 
மஹாவாக்யத்திற்கு முக்யப்‌ பொருளைக்‌ கொண்டாலேயே, அதகுணு 
லேற்படும்‌ அபரோக்ஷ அறிவுக்கு இங்கு யாதொரு தடையும்‌ இராது. 
அது உடனேயே எற்படும்‌. 
விளக்கம்‌ :--ஆ த்மாவும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ வேருனால்‌, அப்போது 
அவ்விரண்டிற்கும்‌ ஐக்யத்தை உபசாரமாகவே சொல்ல வேண்டும்‌. 
அது ஸாளக்ராமத்தை விஷ்ணுவாக தயானிக்கவேண்டும்‌ என்பது 
போன்ற உபாஸனையாக இருக்கும்‌. ஸாளக்ராமமும்‌ விஷ்ணுவும்‌ 
ஒன்று என்பது எவ்வாறு ப்ரமாணமற்ற வாக்யமோ, அது போல 
“குக்‌ தவமஸி”? எண்பதும்‌ ப்ரமா௭மற்றதாகும்‌, ஆகையால்‌ முக்ய 
மான ஐக்யப்‌ பொருளை ஏற்றாக்‌ கொள்வகேகே சரியானது. முக்யப்‌ 


டீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பணத விளக்கும்‌ பகுதி.18, 5க்க்‌ 


பொருளான ஐக்யத்தை மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளாகக்‌ கொண் 
டால்‌, அதனால்‌ ஏற்படும்‌ மெய்யறிவுக்கு யாதும்‌ தடையில்லை. அது 
மஹாவாக்யத்தால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்தரும்‌ மெய்யறிவாகும்‌. 
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“ஆகுமா விகாரமற்று உள்ளது. எனவே அது, மஹாவாக்யத்‌ 
தின்‌ பொருளை அறிவதால்‌ ஏ அற்றம்‌ பயனா அடையும்‌?” எனல்‌ 
பொருந்தாது என்றால்‌, 


ன்‌ ட ட ஆ 6 
எனச்‌ ஜரர4ஏ ஏனா ரு | 
்‌ ன்‌ வல்லம்‌ வணக ப்‌ எழக்‌ 
எட்கா ஏரி களி ருக்‌ ॥ 
பொருள்‌ :-.அரந்தக்காணமும்‌ அதன்‌ வருத்திகளும்‌ ஆத்மா 
வின்‌ ஆபாஸ ஒளியை உடையவை. அவைகள்‌, ஆத்மாவின்‌ 
பொருட்டேயுள்ளன. அதாவது ஆத்மாவுக்கு சேஷமாக உள்ளான. 
அத்தக்கரணமும்‌, அதன்‌ வருத்திகளும்‌ ஜடமானவை. அவற்றிற்கு 
மோக்ஷமாகிய பயனைச்‌ சொல்லல்‌ முடியாது. ஆகையால்‌ மோக்ஷ 
மாகிய பயன்‌, ஆபாஸனின்‌ மூலம்‌ ஆத்மாவில்‌ கல்பிக்கப்படுகிறது. 


விளக்கம்‌ : 


.மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளை அறிவது அந்தக்‌ 
கரணம்‌. அது ஆபாஸனுடன்‌ கூடியுள்ளது. ஆபாஸனுட.ன்‌ 
கூடிய அந்தக்கரணம்‌, மஹாவாக்யப்‌ பொருளையுணர்கிறது. அது 
னால்‌ பயன்‌ பெறுபவன்‌ ஆபாஸன்‌. ஆபாஸனுக்கு ஆத்மாவினும்‌ 
வேறு இருப்பு இல்லை. ஆகையால்‌ ஆத்மா மோக்ஷத்தை அடை. 
கிரன்‌ என்பது கூறப்படுகிறது. ஆபாஸன்‌, மஹா வாக்யத்தால்‌ 
உ.பாதிகளை நீக்கி, தன்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ நிலைபெறுகிறான்‌ என்பது 
கருத்து. 
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ஆத்மா செயலற்றதாயினும்‌, பயனுடன்‌ தொடர்புகொண்ட.து 
என்பதை ஒருவாறு கூறலாம்‌. எங்ஙனமெனில்‌, 


கு 5[0 ருக்‌ ஏர்‌ ஏ௭னிஎ எனால்‌ | 
எரர்‌ கோள எச ஏ | 


பொருள்‌ :-செயல்புரியாத அரசனுக்கு வெற்றியின்‌ தொ க 
இருக்கிறது, அதுபோல விகாரமற்ற ஆத்மாவுக்கும்‌ பயனுடன்‌ 
தொடர்பு ஏற்றது ஆகும்‌, மேலும்‌ அந்தக்கரணமும்‌, அதன்‌ வருத்தி 
யும்‌ ஜடமாயிருப்பதால்‌, அனுபவவடிவான ணக கட்த பயனின்‌ 


ஸ்வரூபமாகவோ, அல்லது அதன்‌ உபாதான காரணமாகவோ இருக்‌ 
$க 
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கமாட்டா. ஆகையால்‌ அவற்றிற்கு, பயனாகிய மோக்ஷத்துடண்‌ 
ஸம்பந்தம்‌ இல்லை, 


விளக்கம்‌ :--அரசனுக்கும்‌ வேலைக்காரனுக்கும்‌, தலைமை . கீழ்ப்‌ 
படிதலாகிய தொடர்பு உண்டு. ஆகையால்‌ வேலைக்காரனின்‌ செய 
லால்‌ ஏற்படும்‌ வெற்றி வேலைசெய்யாத அரசனிடம்‌ பொருந்தும்‌. 
இங்கு எவ்வாறு அதை உகாஹரணமாகக்‌ காட்டலாம்‌ சாணில்‌:.... 
இங்கும்‌, ஸ்வ ஸ்வாமி ஸம்பந்தம்போல, அதிஷ்டான .. அதிஷ்டேய 
ஸம்பந்தம்‌ ஆத்மாவுக்கும்‌, அந்தக்கரணத்திற்குமுண்டு. அந்தக்‌ 
கரணவ்ருத்தியின்‌ செயல்களால்‌ ஏற்படும்‌ மோக்ஷப்பயன்‌, ஆத்மாவில்‌ 
உள்ள தாகக்‌ கூறப்படுகிறது. இங்கு அதிஷ்டானம்‌ ஆத்மா. அதிஷ்‌. 
டேயம்‌ அந்தக்கரணம்‌, அந்தக்கரணத்திற்கே, தன்செயலின்‌ பய 
னான. மோக்ஷம்‌ இருக்கட்டுமே என்னால்‌, அது பொருந்தாது. 


மோக்ஷம்‌ ஆத்மானுபவ வடிவமாயிருப்பது. அந்தக்கரணம்‌ ஜடமான 
தால்‌ ஆத்மானுபவம்‌ ஏற்படுவதற்கு வழியில்லை. ஆபாஸன்‌ ஆத்ம 
வடிவாக மாறும்‌ தண்மை கொண்டவன்‌. அவண்‌ ஆத்மஸ்வரூப 


மாகிய மோக்ஷத்திற்கு உபாதான காரணமாவான்‌ என்று கூறலாம்‌. 
அந்தக்கரணம்‌ ஜடமாதலின்‌ அது ஆத்ம ஸ்வரூபமாகிய மோக்ஷித்‌ 
திற்கு உபாதான காரணமாகாது. ஜடமான அந்தக்‌ கரணம்‌ சைதன்‌ 
யமாக _மாருது. ஆகையால்‌ அந்தக்கரணத்திற்கு, பயனாகிய 
மோக்ஷத்‌ தொடர்பு இல்லை. அதன்‌ செயலால்‌ ஏற்படும்‌ பயன்‌ அதன்‌ 
அதிஷ்டானமாகிய விகாரமற்ற ஆத்மாவில்‌ பொருந்துவதாகும்‌. 
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விகாரமற்ற . ஆத்மாவுக்கு, ஆபாஸனின்‌ மூலம்‌, பயனுடன்‌ 
தொடர்பு கூறுவது பொருந்தும்‌ என்‌ கிளர்‌. 


அவரே ஏன: னாவ உ 0 எ: 
ஏஎ ஏனா சன எ* ॥ 


பொருள்‌ :--கண்ணாடியில்‌ விளங்கும்‌ முகவடிவம்‌, கழுத்துக்கு 
மேலிருக்கும்‌ பிம்பமுகமேயாகும்‌. பிம்பத்தைக்காட்டிலும்‌ அது வேறு 
பட்டதன்று. அவ்வாறே அஹங்காரத்தில்‌ விளங்கும்‌ ஆபாஷஸ 
சைதன்யமும்‌, ஆத்மசைதன்்‌ யமே ஆகும்‌. அதைக்காட்டிலும்‌ வேறு 
பட்டதன்று. இவ்வாறு இருப்பதால்‌, “நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? என்ற அறி 
வும்‌ அதன்‌ பயனாகிய மோக்ஷமும்‌, ஆபாஸனின்‌ மூலம்‌ ஆத்மா 
விற்கு உண்டு என்று கூறுவது பொருத்தமாகும்‌, எனவே ஆபா 
ஸனை ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. 947 


110 


சிதாபாஸனை ஏற்றுக்கொள்வதே நல்லது என்கிறார்‌. 


சவி ஏ: சாடு ஏரரிரச்‌ எ எனா | 
அசனி உராளாாககக: ப 


பொருள்‌ :--இவ்விதம்‌ சிதாபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌, 
அதன்மூலம்‌ ₹ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற வாக்யத்தின்‌ பொருளை 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. வேறு எந்தவகையிலும்‌ அந்த வாக்யத்தின்‌ 
பொருளை அறிதல்‌ இயலாது. சிதாபாஸனை ஏற்காவிடில்‌, குத்‌ 
த்வம்‌ அஸி: என்ற உபதேசமும்‌ வேறு வழியின்றிப்‌ பொருளற்ற 
தாகிவிடும்‌. 


விளக்கம்‌ :--ஆபாஸன்‌ இல்லையென்றால்‌ “ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ '” 
என்ற அறிவே ஏற்படாது. ஏனெனில்‌ ஆத்மா விகாரமற்றதாகை 
யால்‌ அது அறியாது. அந்தக்‌ கரணம்‌ ஜடமான தால்‌ அதுவும்‌ அதி 
யாது. மேலும்‌ “தத்‌ த்வம்‌ அஸி'” என்ற உபதேசமும்‌ வீணாகும்‌. 
எங்ஙனமெனில்‌ “நீ அதாகிறாய்‌ *? என்ற அந்த உபதேசத்தில்‌ நீ 
என்ற சொல்லின்‌ பொருளை அனுவாதம்‌ செய்வதன்‌ மூலம்‌, அதற்கு, 
அது என்ற சொல்லின்‌ பொருளாயிருக்கும்‌ தன்மை போதிக்கப்படு 
கிறது. அங்கு அனுவாதம்‌ செய்யப்படும்‌ நீ என்ற சொல்லின்‌ 
பொருளாகிய ஆபாஸன்‌ இல்லையானால்‌, அது என்ற சொல்லின்‌ 
பொருள்‌, பற்றுக்கோடற்றுப்‌ பொருளற்றதாகும்‌. அதாவது அதா 
கிறாய்‌ என்ற இடத்திற்கு வேண்டிய எழுவாய்ப்‌ பொருளில்லாமல்‌ 
போய்விடும்‌. அதுவாக இருக்கிறாய்‌ என்று சொல்வதற்குரியவன்‌ 
இல்லாமல்போவான்‌. ஆகையால்‌ உபதேசம்‌ வீணாகும்‌. நீ என்‌ 
பதற்கு அந்தக்கரணத்தைப்‌ பொருளாகக்‌ கூறுதல்‌ தகாது, ஜடமும்‌ 
சைதன்யமும்‌ ஒன்றல்ல, உபதேசத்தின்‌ நோக்கமும்‌ ஜட. சைதன்‌ 
யங்களுக்கு ஐக்யம்‌ கூறுவதிலில்லை,. எனவே ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌, 


111 
ஜிரா: ஊகார எ௫ரன்‌ எனா எர | 
ஏன எ ௫ம்‌ விரல்‌ என ரே ௭98? ப 


பொருள்‌.:-.-ஆபாஸவடிவனாகிய ஸாக்ஷிக்கு , உபதேதசம்‌ கூறப்‌ 
படுமேயானால்‌, அந்த உபதேசம்‌ பொருளுள்ள தாகும்‌, கேட்பது 
என்பது ஸாக்ஷியாகிய ஆபாஸனுக்கு உண்டு என்பதை நாம்‌ 
விரும்பாவிடில்‌, பின்‌ அந்.தக்கேட்பது என்பது யாருக்கு உண்டு? 
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விள க்கம்‌ :- கேட்பவன்‌ இருந்ததாலேயே உபேதசம்‌ ஏற்படும்‌. 
வேதம்‌ உ.பதசிக்கிறது. கேட்பவன்யார்‌? கேவல ஸாக்ஷிக்குக்‌ 
கேட்குந்தன்மை இல்லை, அது விகாரமற்றது. கேவல அந்தக்‌ 
கரணம்‌ கேட்காது. அது ஜடம்‌. எனவே கேட்பவன்‌ ஆபாஸனே. 
அவன்‌ இல்லையானால்‌, உபதேசம்‌ யாருக்குமில்லை என்ளுகிவிடும்‌. 
ஆபாஸனே ஸாக்ஷியாகையால்‌, ஆபாஸனைக்குறிக்க ₹£அதுயக்ஷ *” 
என்ற சொல்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டது. ்‌ 
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புத்திக்கே உபதேதசமிருக்கட்டும்‌. அவனே கேகட்பவனண்‌. 
ஸாக்ஷியின்‌ அருகில்‌ இருப்பதால்‌ அவனுக்குக்‌ கேட்கும்‌ தன்மை ஏற்‌ 
பட்டுவிடும்‌?” என்ளறால்‌:..... 


அது தவறு என்கிளுர்‌. 
அனு ஏரிடு வடு ஏூ9(6 ரர்‌ | 
4 ஈதி கக ஏக ஏ கர்‌ | 
பொருள்‌:-...கேவல ஸாக்ஷியின்‌ அருகில்‌ இருக்கும்‌ புத்திக்குக்‌ 
கேட்கும்‌ தன்மை பொருந்தும்‌; ஆகையால்‌ புத்திக்கே உபதேதசம்‌ 
இருக்கட்டும்‌ என்ற கொள்கை உனணனக்கிருப்பின்‌, அது தவறு, ஸாக்ஷி 
யின்‌ அருகில்‌ இருப்பதால்‌ மட்டும்‌ புத்திக்கு, கேட்கும்‌ தன்மை வராது. 
புத்தியினிடம்‌, அருகிலிருக்கும்‌ ஸாக்ஷி செய்யும்‌ உதவி யாதொன்று 
மில்லை. நெெருப்பினது அருகிலிருக்கும்‌ விறகிலிருந்து எந்த விதமான 
அதிசய சக்தியும்‌ உண்டாவதில்லை, 
விளக்கம்‌: டு நருப்பு இருக்கிறது. அருகில்‌ விறகசூ இருக்‌ 
கிறது. நெநருப்பு விறகைப்‌ பற்றினால்தான்‌ விறகில்‌ ஒளி உண்டா 
கும்‌. நெருப்பு உதாஸீன இருப்பு மாத்ரமாய்‌ இருந்தால்‌ விறகில்‌ 
ஒளி உண்டாகாது. அதுபோல்‌, ஸாக்ஷி இருப்புமாத்திரமாய்‌ இருப்‌ 
பதால்‌ அதன்‌ அருகிலிருக்கும்‌ ஜடமான புத்திக்குக்‌ கேட்குக்‌ இன்மை 


என்பது வந்து விடாது, 
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கேவல ஸாக்ஷி உதவிசெய்கிறது; அதனால்‌ புத்தி கேட்கும்‌ 
கிறளைப்‌ டுபறுகிற து, எண்ளறால்‌:..... 
ஸு ப்‌ ௮ கக்கு னு ட பசக ]்‌ 
ஏ 8 கே: ஒர என்‌ பாரோர்‌ | 
வ மு க ஷி தட்‌ ப வ ன 
பபப ப்பது கடப்ப 
பொருள்‌: -ஸாக்ஷியினால்‌ செய்யப்படும்‌ உதவி புத்திக்கு 
உண்டு என்றால்‌, அநர்கு ஸாக்ஷி மாறுகலையடைவது இணன்டியமை 


ற்‌ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18, 9409 


யாகுதாகிவிடும்‌. மேலும்‌ வேதம்‌, ஆபாஸனை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
போது, அந்த ஆபாஸகை நீ ஏற்றுக்‌ கொள்வதில்‌ என்ன தவறு 
இருத்தல்‌ முடியும்‌ ? 

விளக்கம்‌: -ஆபாஸன்‌ உண்டு என்பதற்கு வேதம்‌ முதலி 
யவை ப்ரமாணமாகும்‌. “ஒவ்வொரு வடிவிலும்‌ தனி உருவமாய்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ விளங்குகிறது.” “அந்து சைதன்யம்‌ நீரில்‌ , தோன்றும்‌ 
மதியைப்போல ஓன்றுகவும்‌ பலவாகவும்‌ உள்ளது”? என்‌ று வேதமும்‌ 
ஸ்ம்ருதிகளும்‌ கூறுகின்றன. 
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ஆபாஸனை ஏழ்றுக்கொள்வதால்‌ ஸாக்ஷிக்கு மாறுகுல்‌ 
என்பது வராது என்று கூறுகிறார்‌. 
்‌ தல. பட தனல அங்கள்‌ வவ வித்‌ கலவ கி வில்‌ கண்‌ 
சான ஏணரகர எ கனா | 
நட 4 கடத கே 
எரஏ ஊரல்‌ எனி ஏரா | 
பொருள்‌:--.-ஆபாஸகை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌ ஸாக்ஷிக்கு மாறு 
குல்‌ ஏற்படும்‌ எனில்‌:--- அது தவறு, கயிறு முதலியவற்றின்‌ அறி 
யாமையால்‌, தோன்றும்‌ பாம்பு முதலியவை, கயிறு முதலியவற்றின்‌ 
வடிவம்‌ போலவே காட்சி தருகின்றன. அவற்றால்‌ உண்மையான 
கயிறு முதலியவற்றுக்கு மாறுதலில்லை, அவ்வாறே கண்ணாடியில்‌ 
ட்டன ஆபாஸ முகம்‌, உண்மைமுகம்‌ போல்‌ தோன்றுவதால்‌, 
..ண்மை முகத்துக்கு யாதொரு மாறுதலுமில்லை, என்று முன்பே 
டட ளோம்‌, 
விளக்கம்‌: கயிற்றில்‌ பாம்பு போலும்‌, சிப்பியில்‌ டெவெள்ளி 
போலும்‌, சைதன்யத்தில்‌ ஆபாஸபுத்தியுள்ளது. அது உண்மை 
யன்று. அகதகுனால்‌ ஸாக௯கிக்கு மாறுதலில்லை, 
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அஹங்காரமே ஆத்மா என்ற கொள்கையுடன்‌, பூர்வபக்ஷீ 
ஆ வேஷபிக்கிறான்‌ . 
வாரார்‌ சானளி ஈரோடு ரக | 
மனே ர எ கனவி ண்ற: ॥ 
பொருள்‌:--ஆத்மாவை ஆபாஸ . சைதன்யத்தினிட மிருந்து 
தனித்து அறிவோமேயானால்‌, அந்த ஆபாஸன்‌, ஆத்மாவின்‌ ப்ரதி 


பிம்பம்‌?” என்று கூறுவது பொருந்தும்‌. கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ 
முகத்தினும்‌ கனியாக பிம்பமுகத்தை அறிகிறோம்‌. அங்கு ஆபாஸ 


350 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


முகம்‌, உண்மை முகத்தின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ என்று கூறுகிறோம்‌. இங்கு 
ஆத்மாவையும்‌, ஆபாஸனையும்‌ தனித்தனி அறிவதில்லை. ஆகையால்‌ 
ஆபாஸனை நிரூபிக்கும்‌ முறையில்‌ அந்யோந்யாச்ரய தோஷம்‌ வரும்‌. 
விளக்கம்‌:--புத்திமில்‌ தோன்றும்‌ அறிவைக்காட்டிலும்‌ வேறாக 
ஆத்மாவை யாரும்‌ அறிவதில்லை, ஆகையால்‌ அறிவு புத்தியின்‌ 
இயல்பே ஆகும்‌ என்பது ஆக்்ஷேபிப்பவனின்‌ கருத்து, போலி 
முகமும்‌, உண்மை முகமும்‌ தனித்தனியே விளங்குகின்றன, அது 
போல ஆபாஸ சைதன்யமும்‌, உண்மையான சைதன்யமும்‌ தனித்‌ 
தனியே விளங்குவதில்லை. ஆகையால்‌ அவற்றை எப்படி பிம்ப.ப்ரதி 
பிம்பங்களாகக்‌ கூறமுடியும்‌? என்பது ஆக்ஷேபணையாகும்‌. 
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ஒன்றை யொன்று பற்றியிருத்தல்‌ என்னும்‌ அதந்யோந்யாச்ரய 
தோஷம்‌ எங்ஙனம்‌ வரும்‌ என்பது விளக்கப்படுகிறது. 
ல வட்ல! அ லை 
பிட்ட து ப்பா ரப ப பல்‌ இடுப்பு 
எம ஈர்‌ ஏன க ப 
பொருள்‌: “ஸாக்ஷி, தனியாய்‌ அநியப்பட்டால்தான்‌, புத்தி 
யில்‌ தோன்றும்‌ ஆபாஸன்‌ அதன்‌ ப்ரதிபிம்பமாகும்‌”” என்று 
கூறலாம்‌. ஆபாஸன்‌, ஸமாக்ஷகியின்‌ ப்ரதிபிம்பமே என்ற முடிவு ஏற்‌ 
பட்டால்தான்‌, ஸாக்ஷி வேறுபட்டடுதன்று கூறலாம்‌. 
விளக்கம்‌ :--ஸாக்ஷி தனியாக இருக்கிறான்‌ என்ற முடிவுக்குப்‌ 
பின்பே, ஆபாஸன்‌ அவனுடைய ப்ரதிபிம்பம்‌ என்ற முடிவு வரும்‌, 
ஆபாஸன்‌ ஸாக்ஷியின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ என்ற முடிவுக்குப்பின்‌பே ஸாக்ஷி 
தனியாக இருக்கிறான்‌ என்ற முடிவு ஏற்படும்‌, ஆகையால்‌ அதந்யோந்‌ 
யாச்ரயமே தோஷம்‌ வரும்‌, 
2 இ 
கனவில்‌ ஆபாஸன௯ைக்காட்டிலும்‌ வேறாக ஆத்மா உள்ளதை 
அறியலாம்‌ என்கிளுர்‌. 
ஷ்‌. ந ்‌ வ்‌ 
ஏஏ வான்‌ 99௯ 198: ஈன எள | 
அம ஒவ14 ஏஏ னான 86 |) 
பொருள்‌ :--நீ சொல்வது தவறு, கனவில்‌ ஆபாஸனுடன்‌ 
கூடிய அரந்தக்கரணமும்‌, ஆத்மாவும்‌ தனித்து விளங்குகின்றன. 
அங்கு நனவில்‌ காணப்படும்‌ ரதங்கள்‌ இல்லை. ரதம்‌ முதவிய பொருள்‌ 
களின்‌ வடிவத்தை அடைந்த சித்தவருத்திகளே தன்னொளியுள்ள 
ஆத்மாவால்‌ அநியப்படுகின்‌ றன. 
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விளக்கம்‌ :-கனவில்‌ தோண்றும்‌ எல்லா தீரிபுடி அறிவுகளும்‌ 
ஆத்மாவினால்‌ விளங்குகின்றன. கனவில்‌ தோன்றும்‌ பொருள்கள்‌ 
அந்தக்கரணத்தின்‌ பரிணாமங்களே . அங்கு தீரிபுடி அறிவு, முன்பின்‌ 
இன்றி ஒரேசமயத்தில்‌ தோன்றுகிறது. விளங்குகின்ற கனவுப்‌ 
பொருள்களை அழியும்‌ ஆத்மா, அங்கே தனியாக உள்ளான்‌. கனவில்‌ 
ஆத்மா, வ்ருத்திகளுடன்‌ கலக்காமல்‌ தன்டனொாளிகொண்டு, பொருள்‌ 
வடிவாக மாறும்‌ சித்தவ்ருத்திகளுக்கு ஸாக்சியாக உள்ளான்‌ என்று 
முடிவு கொள்வது பொருந்தும்‌. இவ்வாறு புத்தியினும்‌ வேருக 
ஸாக்ஷியின்‌ இருப்பு கனவில்‌ விளங்குவதால்‌ அந்யோன்யாச்ரயம்‌ 
என்ற தோஷம்‌ வராது. புத்தியில்‌ காணப்படும்‌ அறிவு, அதன்‌ 
தர்மம்‌ என்பதும்‌ பொருந்தாது. நனவில்‌ வெளிப்‌ பொருள்கள்‌ 
காணப்படுகின்‌ றன, அவற்றைக்காண்பது புத்தியே என்று பிறர்‌ 
சொல்லிவிடலாம்‌. கனவிலோ ஆபாஸ்‌ சித்த வ்ருத்திகளே காணப்‌ 
படுகின்றன. அவற்றைக்காண்பவன்‌ ஒருவன்‌ வேண்டும்‌. அவனே 
ஆத்மாவாகிய ஸாக்ஷி. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷி தனியாக இருக்கிறான்‌ 
என்ற முடிவு நல்லது. 
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நனவிலும்‌, எல்லாப்பொருள்களையும்‌ விளக்குபவன்‌ ஸாக்ஷியே 
என்கிறார்‌. 
ல்‌ ஷி டன ல்‌ க்‌ ப்ப கூ 
ஏர ௫ சேசரஜ: எனி ரக (8: | 
48 ஈ ஏரா உ என்‌ ரளி ௭௫ | 
பொருள்‌ :--ஆத்ம சைதன்யத்தால்‌ வயாபிக்கப்பட்டுள்ள சித்‌ 
கும்‌, பொருள்வடிவத்தை அடைகிறது. இத்தகைய சித்தம்‌ எந்தவடி 
வத்தை அடைகிறதோ அதை வெளிப்பொருள்‌ என்று கூறுகிறார்கள்‌ 
விளக்கம்‌ :.-நனவிலும்‌ பொருள்வடிவம்‌ பெற்ற சித்தவருத்தி 
களை ஆத்மசைதன்ய ஒளியே விளக்குகிறது. 
119 
“வெளிப்பொருள்‌ விரும்பப்படுவகால்‌ அது, செயப்படு பொரு 
ளாகிறது. அதைப்பெற விரும்புகிறவன்‌ கர்த்தாவாகிரான்‌. அவன்‌ 
“இதைச்‌ செய்‌: அதைச்‌ செய்யாதே”? என்ற கட்டசைக்குள்ளா 
கிறான்‌. வெளிப்பொருளாகப்‌ பரிணமித்த சித்தம்‌, அந்த வெளிப்‌ 
பொருளின்‌ விளக்கத்திற்குக்‌ காரணமாயிருக்கிறது”” என்கிறார்‌. 
விட்ரு: ஏர ஏர்‌ ரர்‌ | 
சாணி 4௭ ஏரி கார்‌ ஈண்‌ ட 


ஒது உபகீகதச்‌ ஸாஹஸ்ா 
பொருள்‌:--புத்தி பரிணாமமடையும்போது எப்பொருள்‌ வடி 
வாக மாறுகிறதோ, அப்பொருள்‌ கர்மகாரகப்பொருள்‌? அதாவது 
செயப்படுபொருள்‌ எனப்படும்‌. ஏனெனில்‌ அப்பொருள்‌ கர்த்தா 
வால்‌ விரும்பப்படுகிறது. அந்த விருப்பத்தைக்‌ கொண்டவன்‌ செய 
வில்‌ ஏவப்படுகிறான்‌. அவன்‌ கர்த்தாப்பொருளாவான்‌. பொருளை 
வெளிப்படுத்த சித்த வ்ருத்தி துணைபுரிவகால்‌ அது கருவிப்பொரு 


% 


ளென்று கூறப்படுகிறது. ்‌ 


கிற்கு புத்தி கருவி 
யாயிருப்பதால்‌ அது அறியக்கூடிய கர்த்தாவாக ஆதல்‌ இல்லை. 
புத்தியே அறிகிறது என்ற கொள்கை தவறு. அறிபவன்‌ வேறொரு 
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பப்ப பக பப த ட்பப்பப்ப படகு 
ஏர எடி்காஎ அனா எ ளா ப 


ஆபாஸ சைதன்ய ஒளியால்‌ வ்யாபிக்கப்பட்டே 


பொருள்‌ 
அந்தக்கரணம்‌ மாறுகிறது. அந்து ஆபாஸ சைதன்யம்‌ அறிபவன்‌ 
எண்று கூறப்படுகிறது, அறிபவன்‌, அறியப்படுபொருள்‌, அறிவு 
இந்த மூன்றையும்‌ நன்கு ஆராய்ந்து, இவற்றுள்‌ தொடர்ந்திருக்கும்‌ 
மாருத பொருளாகிய ஸாக்ஷியை அறிந்தவன்‌, நீ என்ற சொல்லிண்‌ 
லக்ஷ்பப்பொருளான ஆத்மாவை அறிந்தவனாவான்‌. 

விளக்கம்‌:--அறிபவன்‌, அறிவு, அறியப்படும்‌ பொருள்‌ இந்த 
மூன்றும்‌ ஒன்றை ஒன்று துணையாகக்கொண்டுள்ளன. அறிபவண்‌ 
இருந்தால்தான்‌, பொருள்‌ அறியப்படும்‌. பொருள்‌ இருந்தால்தாண்‌ 
அறிபவன்‌ இருத்தல்‌ முடியும்‌. இவ்விரண்டுமிருந்தால் தான்‌, அறிவு 
ஏற்படும்‌. இரந்த மூன்றும்‌ சேர்ந்த தரிபுடி அறிவு மாறிக்கொண்டே 
இருக்கும்‌. இதந்த மூன்றிலும்‌ மாறாமல்‌ தொடர்ந்து இருப்பது ஸாக்ஷி 
யறியேவேயாகும்‌. அதை அறிந்தவன்‌ ஆத்ம அறிவைப்‌ பெற்ற 
வனாவான்‌. 
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ஏ௪ஏ௯ - ௭ -19/ிகா எரா ஊர்ரஏார: | 
ச 
ஈன எஎர்கஏ அகரு எனரரிர்கஈ: ப 

பொருளைப்பற்றிய அறிவுகள்‌, உண்மையானவை, ஆயத்‌ 
தோடு கூடியவை, பொய்யானவை என்று பலவகைப்படும்‌. இவை 
சித்த வ்ருத்தி அறிவுகளாகும்‌. இவை மாறிக்கொண்டே இருக்கின்‌ 
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றன. இவற்றை விளக்கும்‌ எமாக்ஷி அதிவு, இவற்றில்‌  இள்வனதலு 
அழியாமல்‌ இருக்கிறது. வருத்தி அறிவுகளில்‌ தோன்றும்‌ வேறு 
பாடு, அதந்தக்கரணமாறுகுலால்‌ ஏற்படுவதாகும்‌. 
விளக்கம்‌:--விசேஷ அறிவுகளில்‌ பொது அறிவு தொடர்த்து 
இருக்கும்‌. குட..அறிவு, ஆடை அறிவு முதலியவை விசேஷ அறிவு 
கள்‌; இவற்றில்‌ குடமும்‌, ஆடையும்‌ வேறுபட்டவை. அறிவு இபாது 
வானது. வேறுபட்டுள்ள இருபொருள்களால்‌ அறிவும்‌ வேறுபட்டது 
போல்‌ தோன்றுகிறது. உண்மையறிவு, ஐய அறிவு, ' பொய்யறிவு 
இவை விசேஷ அறிவுகள்‌. இவற்றில்‌ பொதுவான அறிவு என்பது 
தொடர்ந்து நிற்கிறது. அதுவே ஸாக்ஷியாகும்‌, ஐயமும்‌, புபாய்யும்‌, 
உண்மையும்‌ அந்தக்கரண மாறுபாடுகளால்‌ ஏற்படுகின்றன. 
விசேஷ அறிவை அறிபவனாக ஆபாஸனே இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
அந்தக்காணம்‌ ஜடமாதலால்‌ அது அறியாது. ஆகையால்‌ அந்தக்‌ 
கரணத்துடன்‌ கூடிய ஆபாஸனால்‌ விசேஷ அறிவு உண்டாகிறது. 
ஆபாஸன்‌ இல்லாவிடில்‌ அது உண்டாகாது. ஆகையால்‌ ஆபாஸனை: 
ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. ஆபாஸனின்‌ உண்மை வடிவமே 
ஸாக்ஷிசைதன்யம்‌. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷிஅறிவு எல்லா விசேஷ 
அநிவுகளிலும்‌ தொடர்ந்துள்ளது என்பதை அறியலாம்‌. 
122 
அறிவின்‌ வேறுபாட்டிற்கு அந்தக்கரணமே காரணம்‌ எண்‌ 
பத எடுத்துக்காட்டினால்‌ விளக்குகிறார்‌. 
பபட்ப் ட்ப இ ்பல்பி இப்பட்ப டடத 
[ஸ்ட்‌ ம ஓ 
18: ஏரோ எச்‌ என்ர ப 
பொருள்‌ :-குரய்மை வாய்ந்த ஸ்படிகமணி, உபாதிகளின்‌ 
வேற்றுமையால்‌ பல நிறங்களுடன்‌ கூடியதுபோல்‌ விளங்குகிற து. 
அதுபோல, தூய அறிவாகிய ஸாக்ஷிக்கு ஆபாஸனுடன்கூடிய அந்‌ 
தக்கரண த்தின்‌ சேர்க்கையால்‌, மாசும்‌, மாறுதலும்‌ ஆகிய எல்லாமும்‌ 
தோன்றுகின்றன. 
123 
தரிபுடியான அறிவைக்காட்டிலும்‌, ஆத்மாவேறு என்பதற்கு 
என்ன ப்ரமாணம்‌? எண்ணால்‌: 
ஏன்‌ ஏர்‌ 1818: எனகன: | 
ஏஏ ஏன்‌ எவள்‌ என்ர ப 
பொருள்‌ :--கனவிலும்‌ நனவிலும்‌, பொருள்வடிவான வருத்தி 


களின்‌, விளக்கம்‌, வ்யவஹாரம்‌, இருப்பு ஆகிய இவைகள்‌, வ்யவ 
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ஹார நிலையில்‌, வேறான ஸாக்ஷிசைதன்யத்தாலேயே ஏற்படு 
கின்றன. இந்த முடிவுக்கு “தீபம்‌ போல” என்ற அனுமானமே 
ப்ரமாணா மாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 


விளக்கம்‌ :-. கனவிலும்‌ நனவிலும்‌ பல சித்த வருத்தி அறிவு 
கன்‌ கோன்றுகின்றன. அவைகள்‌ ஸாக்ஷியினா லேயே விளக்கம்‌ 
பெறுகின்‌ றன. அவைகள்‌ தோன்றி அழிவதால்‌ ஜடமானவை. 
அவை விளக்கைப்‌ போன்ற ஜடத்தன்மை பொருந்தியவயவை. இங்கு 
இவ்வாறு அனுமானம்‌ செய்யலாம்‌:.... 


“வ்ருத்தி ஜ்ஞானங்கள்‌, தம்மினும்‌ வேறான பொருளினால்‌, 
விளக்கத்தையும்‌, வயவஹாரத்தையும்‌, இருப்பையும்‌ பெறுகின்றன. 
ஜடமாக இருப்பதால்‌; தீபம்‌ போல?” எண்ற இந்த அனுமானம்‌ 
வ்ருத்தி அறிவுக்கு வேறாக ஸாக்ஷி உண்டு. என்‌ பதற்குப்ரமாணம்‌. 
வேதப்ரமாணக்தகால்‌, ஸாக்ஷியின்‌ இருப்பு பலவிடங்களில்‌ நிலைநிறுத்‌ 
தப்பட்டுள்ளது. அதுற்குத்துணையாக இந்த அனுமானப்ரமாணத்தை 
யும்‌ கொள்ளாலாம்‌, 


: கிபத்தின்‌ எதிரில்‌ பொருள்கள்‌ விளங்குகின்றன. தீபம்‌ 
பொருள்களை விளக்குகிறது ? என்ற வ்யவஹாரம்‌ ஆத்ம அறிவு 
இன்றி ஏற்படாது. பொருளை விளக்கும்‌ தீபத்தின்‌ தோற்றவிளக்க 
மும்‌, வ்யஹாரமும்‌, இருப்பும்‌ ஆத்மாவினலேயே உண்டாகின்றன. 
தீபம்‌ பொருளை விளக்குகிறது என்பதை அறிவால்தான்‌ உணர 
வேண்டும்‌. தீபம்‌ போன்றதுதான்‌. அந்தக்கரணத்துடன்‌ கூடிய 
ஆபாஸம்‌. அர்த ஆபாஸ ஒளி, பொருளை விளங்கச்‌ செய்கிறது என்ற 
வ்யவஹாரம்‌, மற்றொன்ரான ஸாக்ஷியால்தான்‌. ஏற்படவேண்டும்‌. 
இந்த ஆபாஸ ஒளி தோன்றியழிவது. ஆகையால்‌ ஜடமெனப்‌ படு 
கிறது. வ்யவஹார நிலையில்‌, இது குடம்‌, இது ஆடை. என்ற அறிவு 
ஆபாஸஷல்‌ ஏற்படுகிறது. அந்த விசேஷ அறிவு, ஸாக்ஷியினால்‌ 
விளக்கம்‌ பெறுகிறது. தீபத்தைப்‌ போன்றது ஆபாஸ ஒளியுடன்‌ 
கூடிய அந்தக்கரணம்‌. அது ஸாக்கியின்‌ அறிவொளியைக்‌ கொண்டே 
வ்யவஹரிக்கப்படும்‌ தன்மையை அடைகிறது அந்தக்கரண ஆபாஸ 
னுடைய வ்யவஹாரங்கள்‌ ஸாக்ஷியறிவின்‌ துணையாலேயே நடை 
பெறுகின்றன என்பது கருத்து. 
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இவ்வாறு விதிமுகமான ப்ரமாணத்தால்‌ ஸாக்ஷியின்‌ இருப்பு 
கூறப்பட்டது. சிலர்‌ *நிஷேதமுகமான ப்ரமாணத்தாலேயே ஸாக்ஷி 
யின்‌ இருப்பு, நிலை நிறுத்தப்படும்‌?” என்கின்றனர்‌. அவர்களின்‌ 
கொள்கையை மறுக்கத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 


பி 
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(௭:௭8 ஏ க்க எனன ஏ உர) 
9௪ ர எஎறிரா கரண அர: ॥ 


பொருள்‌ :--ஒருவன்‌ உடல்‌ முதலியவற்றிற்கு வேறான ஆத்‌ 

மாவை, ஏ தாவவதொரு ப்ரமாணத்தால்‌ அறிவானா? அல்லது யாதொரு 

ப்ரமாணமுமின்றி உடல்‌ முதலியவற்றை விலக்குவதன்‌ ஸ்ம மிச்சப்‌ 
படுத்துவதனால்‌ ஆத்மாவை அறிவானா ? 


விளக்கம்‌ :விதிமுகமானப்ரமாண த்தால்‌ அறிதல்‌ பொருத்த 
மானது. பிறப்ரமாணத்தால்‌ மட்டும்‌ அறிவது, பொருத்தமற்றது 
என்பது உள்கருத்து. 


1.25 


பிறவற்றை விலக்குவதால்‌ மட்டுமே ஆத்மாவை அநிதல்‌ முடி 
யாது என்கிறார்‌. 


ஏக எ௭மிஎ என்றனர்‌ | 
ஏண்டா ஏணி எாகடி 


பொருள்‌: வேதப்ரமாணத்தால்‌, பிறபொருள்களை விலக்கு 
வதன்‌ மூலமே ஆத்மாவை அறியமுடியும்‌ என்றால்‌: அது தவறு. 
எனெனில்‌, ஸாக்ஷியின்‌ இருப்பு ஏற்கனவே உள்ளதாக அறியப்பட 
வில்லை. ஆகையால்‌ அதநாத்மப்பெ ருள்கரளை விலக்கினால்‌ சூண்யமே 
மி ஞ்சும்‌. 


விளக்கம்‌ :ஸாக்ஷியின்‌. உண்மை, பிறபொருளேோடு கலந்‌ 
திருக்கும்‌ போதும்‌ புலனாகிறது என்றால்‌, அந்தப்‌ பிறபொருளை விலக்கு 
வதன்‌ மூலம்‌ ஸாக்ஷியை அறியலாம்‌. ஆணால்‌ ஸாக்ஷியின்‌ 


உண்மையோ ஒருப்ரமாண த்திற்கும்‌ விஷயமாகாகுது. ஆகையால்‌ பிற 


பொருள்களை விலக்கினுல்‌ சூன்ய மிஞ்சும்‌ ஆகையால்‌ வேகும்‌ 
பிறபொருள்களை விலக்குவதன்‌ மூலமாகவே, ஆத்மாவை போதிக்‌ 
கிறது எனல்‌ கூடாது. வேதம்‌, விதிமுகத்தாலும்‌ நிஷேதமுகத்‌ 
தாலும்‌ ஆத்மாவைக்‌ காட்டுகிறது என்பது ஸித்தாந்தம்‌. நிஷேத 
முகத்தால்‌ மட்டு ம காட்டுகிறுது. என்பதுதான்‌ இங்கு மறுக்கப்‌ 
படுகிறது, 


126 
சேதனனுகிய ஆத்மாவும்‌, ஜடமாகிய உடலும்‌ வெவ்வேறு 


இயல்பு கொண்டவை; உடலை விலக்குவதனா லேயே, சேதனாமாணன. 
ஆத்மா மிச்சப்படும்‌; சூன்யம்‌ ஏ ற்படாது சானில்‌ 


உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


ஒளன்‌ ஒன்‌ சே எ பற்றா 
பப்ப்ப்பப்யத்‌ ப தமக ட்ட புட்டா 


பொருள்‌ :--சேதனமான ஆத்மா எப்படி ஜடமான தேக 
மாகும்‌? “என்று வினவி ஆராய்ந்து உடல்‌ ஆத்மாவன்று என்று 
உடலை விலக்கினால்‌ ஆத்மா மிஞ்சும்‌; சூன்யம்‌ ஏற்படாது என்றால்‌, 
அதுதவறு. சேதனமான ஆத்மாவின்‌ உண்மை டூவறுப்ரமாணகது 
தால்‌ ஏற்பட்டிருக்குமானால்‌, வேறான உடலை விலக்குவதன்‌' மூலம்‌ 
ஆத்மா மிஞ்சும்‌. அங்ஙனம்‌ வேறு ப்ரமாணத்தால்‌ ஆத்மாவின்‌ 
உண்மை ஸித்திக்கவில்லை. ஆகையால்‌ சூன்யமே மிஞ்சும்‌. 


ஆதிமா தன்னிருப்புடையது. அது மு முூவதும்‌ அப்ரஸித்த 
மன்று என்றால்‌... 
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படட ப ப்பட்ட இ ட்பபப ட்டன 
884 ஈ௭்‌ ஈஏிஏ: வார எனன | 


பொருள்‌ :--சேதனனுக்கு அபரோக்ஷமாக விளங்குவ தால்‌, 
ஸாக்ஷி தன்னிருப்புடன்‌ கூடியதே என்றால்‌, அதுதவறு, அவ்வாறு 
நீ கூறினால்‌ தன்னிருப்புடன்கூடிய அந்த அறிவாகிய ஸாக்ஷி, 
“ வேறு உண்மையில்லை ?* என்று கூறும்‌ சூண்யவாதியால்‌ சொல்லப்‌ 
படும்‌ தத்வத்திற்கு ஸமமாகும்‌, 
விளக்கம்‌ :--ஸராக்ஷி தன்னிருப்புள்ளது. அது வேறு ப்ர 
மாணங்களால்‌ ஸித்திப்பதில்லை என்று நீ கூறுகிறாய்‌. சூன்யவா தியும்‌, 
ப்ரமாணமில்‌ ஜியே சூன்யம்‌ கானாகவே ஸித்திக்கிறது என்கிறான்‌. 
அதனால்‌, சூன்யமும்‌, ஆத்மாவும்‌ வேறு அறிவால்‌ ஸித்திப்பதில்லை 
என்ற வகையில்‌ ஸமமாகும்‌ என்பது கருத்து. 
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இப்போது பூர்வபக்ஷீ ஸ்ம்ருதிபலத்சதை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு 
ஸாக்ஷீ தன்னிருப்புடையவன்‌ என்கிறான்‌ (ஸ்ம்ருதிஞாபகம்‌) 
ஏனனாஏர்‌ 56 84 இிகணார்ரே | 
சான்‌ ௩௭ கஈர்‌ எ ஜானிகள்‌ ௪ ॥ 
பொருள்‌:-- நான்‌ இதை அறிந்தேன்‌ என்ற பேச்சு வழக்கி . 
னால்‌, மக்களுக்கு நினைவு தோன்றும்‌ தன்மை, உள்ளது என அறிய 
லாம்‌. ஆகையால்‌, அந்த நினைவின்‌ மூலம்‌ அறிபவன்‌, அறிபொருள்‌, 
அறிவு இம்மூன்றும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ ஸித்திக்கின்றன அல்லவா? 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18. 953 


விளக்கம்‌: மனிதன்‌. நான்‌ இதை அறிந்தேன்‌ என்று 
நினை த்துப்பார்க்கிறான்‌. அந்தநினைவில்‌ ஒரேக்ஷணத்தில்‌, கர்த்தா, 
கர்மா, கரணம்‌ இம்மூன்றும்‌ விளங்குகின்றன. அனுபவமின் நி 
நினைவு வராது. ஆகையால்‌ இம்மூன்றும்‌ முன்பு அனுபவிக்கப்பட்டி. 
ருக்க வேண்டும்‌. இம்மூன்றையும்‌ முன்பு கண்டவன்‌ யாரோ அவன்‌ 
இதான்‌. ஸாக்$. ' அவன்‌ பிறவொன்ராலன்றித்‌ தானே இருப்பவன்‌ 
என்பது கருத்து. 
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மேற்கூறியதை மறுக்கிளுர்‌: 
எலி ர்‌: ரள எிஎரச்‌ இளக? | 
கூர ஏர்‌ ஏஏ வடா ஏஎ ப 

பொருள்‌:... தினவு, முன்‌ அனுபவத்தை அறிவிக்கும்‌ விஷயத்‌ 
தில்‌ ப்ரமாணமுள்ளது; எனினும்‌, ஒரேக்ஷணத்தில்‌, அறிபவன்‌, 
அறிபொருள்‌, அறிதல்‌ ஆகிய இம்மூன்றும்‌ விளங்குகின்றன என்ப 
தற்கு அது ப்ரமாணமன்று, அம்மூன்றும்‌ அடுத்தடுத்து விரைவாக 
விளங்குவதால்‌ ஒரேக்ஷணத்தில்‌ விளங்குவனபோல்‌ காணப்படுகின்‌ 
றன. முன்பு அனுபவிக்கும்போது அம்மூன்‌ நின்‌ விளக்கமும்‌ ஒன்றன்‌ 
பின்‌ ஒன்றாகவே ஏற்பட்டது. பிறகு நினைவிலும்‌ அம்மூன்றும்‌ அடுத்‌ 
தடுத்தே விளங்குகின்றன. 

விளக்கம்‌:-...**நான்‌ இதை அறிகிறேன்‌'' என்ற அனுபவத்‌ 
திலோ, அல்லது நினைவிலோ, அறிபொருள்‌ விளங்கும்போது, அறி 
பவனும்‌, அறிதலும்‌ விளங்குவதில்லை. அவ்விதமே அறிபவன்‌ விளங்‌ 
கும்போது, வெளியிலுள்ள அறிபொருள்‌ விளங்குவதில்லை, ஏனெ 
னில்‌, சித்தத்தில்‌ ஓர்‌ உருவம்‌ விளங்கும்‌ போது மற்ற உருவங்களும்‌ 
அதே காலத்தில்‌ விளங்குவதில்லை. அவை ஒரே காலத்தில்‌ அங்கு 
விளங்குமானால்‌, எந்த வடிவத்தின்‌ அறிவும்‌ தெளிவாக உண்டா 
காது, ஆகையால்‌ மூன்று பொருள்களின்‌ அறிவும்‌ ஒரேக்ஷணத்தில்‌ 
ஏற்படாது. 

இங்கு ஆத்மா :*அறியாதவனை தோக்க தன்னிருப்புடைய 
தன்று” என்று பகவத்பாதர்‌ கூறுகிறார்‌. அறியாதவன்‌, ஆத்மாவை 
தன்னிருப்புடையதென்று அறிந்து கொள்ளாமலிருக்கும்‌ போது, அவ 
னிடம்‌ நிஷேதமுகமான சொற்களால்‌ ஆத்மாவை உணர்த்த முடி 
யாது. பிறவற்றை விலக்குவதால்‌ சூன்யமே அவன்‌ விஷயத்தில்‌ 
மிஞ்சும்‌. அவன்‌: விஷயத்தில்‌ ஆத்மா ஏற்கனவே ஸித்திக்கவில்லை. 
அவன்‌ அதை வேறு ப்ரமாணத்தால்‌ அறியவில்லை. நினைவு கொள்‌ 
ளுதல்‌ என்ற பிரமாணத்தால்‌ அவன்‌ ஆத்மாவை ::உண்டு'” என 
அறிதல்‌ முடியாது. நினைவு கொள்ளுதலால்‌ முன்‌ அனுபவத்தை அறி 


1] &.பதேேச ஸா ஹஸ்மீ 


தல்‌ பொருதந்துமே தவிர, அந்தப்ரமாணம்‌, “ஒரே சமயத்தில்‌ மூன்று 
அறிவும்‌ ஏற்படுகிறது”? என்பதையும்‌, அதனால்‌ ஸாக்ட£ ஸித்திக்கி 
ரன்‌ என்பதையும்‌, நிலைநிறுத்துவதற்கு ஏற்றதன்று,. ஆகையால்‌, 
ஆத்மா தணன்னிருப்புடையது என்பது அறியாதவன்‌ விஷயத்தில்‌ 
இல்லை; ஏனனில்‌ அவன்‌ அதை அறியான்‌, ஆகையால்‌ நிஷேத 
முகமான ப்ரமாணம ஏற்றகுன்று, 
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நினாவில்‌ மூன்று அறிவுகளும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ ஏற்படா”? 
என்பதற்குக்‌ காரணம்‌ சொல்லப்படுகிறது. 
அன்ப்‌ 86 எர னா எரு எள்‌ | 
ச கத்த ்‌ ஷு டை ப லத்‌ 
ரிட்‌ ௭௭ ஏஏ ககக ப 
பொருள்‌:....*நான்‌. இதை அறிந்தேன்‌” என்று நினைக்கும்‌ 
போது, இது என்ற அறிவு, நான்‌ என்ற அறிவின்‌ துணைகொண்டு 
உண்டாகின்றது. நான்‌ என்ற அறிவு, இது என்ற அறிவைத்‌ 
துணையாகக்கொண்டு உண்டாகிறது. எங்கு ஓர்‌ அறிவு மற்றொரு 
அறிவின்‌ துணையைக்கொண்டு ஏற்படுகிறதோ, அங்கு அற்கு இரண்டு 
அ.றிவுகளும்‌, ஒரே காலத்திலுண்டாக மாட்டா. 
1௮1 
மேலும்‌ 
ஏன்‌ ஏகம்‌ எரி எனாஈ ர | 
க பக ர டே ட ்‌ 
ஏனைக்‌ எ ஏ கறாகவரி: ப 
பொருள்‌: பொருளை அறியும்போது, கர்த்தா, கரணம்‌, கர்மா 
இந்த மூன்றின்‌ துணையும்‌ வேண்டும்‌, அதுபோல கர்த்தாவை ஆறி 
யும்போதும்‌, மற்றொரு கர்த்தாவின்‌ துணை வேண்டும்‌. கர்த்தாவை 
அதநிவதில்‌ ஈடுபட்டுள்ள ஓர்‌ அறிவு, அதேகாலத்தில்‌ கரணம்‌, விஷ 
யம்‌ ஆகிய இவற்றை அறிவதில்‌ ஈடுபட. முடியாது. ஆகையால்‌ ஒரே 
காலத்தில்‌ கர்த்தா, கரணம்‌, கர்மா இம்மூன்றும்‌ விளங்குவது இல்லை, 
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கர்த்தா முதலிய மூன்றின்‌ அறிவும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ உண்‌ 
டாவது, வ்யாகரண சாஸ்த்ரத்திற்கு ஒவ்வாதது” என்கிறார்‌. 
ல்‌ மகம்‌ வ்‌ பது நி ௦ வனுக்ன்க ல. 
ப்ப பட நம பப்பட்‌ இ ட்டு பட்டது 
ப மடதத 9 தனமா அரை 
எள்‌ 8 குக்ணன்‌ ஈனச்‌ ஏன்ன | 
பொருள்‌: கர்த்தா தன்‌ செயலால்‌ எதை அடைய விரும்பு 
கிருனோ, அது கர்மா ஆகும்‌?” என்று பாணினி ஸூத்ரம்‌ கூறுகிறது. 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. 250 


ஆகையால்‌ அந்தக்‌ கர்மா, கர்த்தா ஏற்பட்ட பிறகு, அவனுக்கு 
அதீனமாக ஏற்படவேண்டும்‌, வேறு பொருளுக்கு அதீனமாக கர்மா 
ஏற்படாது, 


விளக்கம்‌:--இங்கு, கர்த்தா செய்பவனாவான்‌. கர்மா செயப்‌ 

படு பொருளாகும்‌. பாணினி “விர கன்‌. என்று கூறி 
ஹ்‌ ர்‌ ன ன 
யுள்ளார்‌. இதற்கு கர்த்தாவினால்‌ அடைய விரும்பப்படுவது கர்மா? 
என்று பொருள்‌. எனவே கர்த்தா முதலில்‌ ஏற்பட்டபின்‌ கர்மா ஏற்‌ 
படவேண்டும்‌. அவைகள்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ விளங்கா என்பதற்கு 
இதுவும்‌ சான்றாகும்‌. 
1.28 

௮கையால்‌ விதி ரூபமான ப்ரமாணத்தாலேயே ஷாகி ஸித்‌ 

திக்கும்‌. நிஷேத முகப்ரமாணத்தால்‌ அன்று” என்று கூறுகிளுர்‌. 


ஏகா எனா எர; | 
எ எரனிஎர்‌ வரன்‌ எ எனன | 


பொருள்‌: அ௪ப்தத்தாலோ, அனுமானத்தாலோ, அல்லது 
அவற்றினும்‌ வேறான ப்ரமாணத்தாலோர்‌, அறியாதவனுக்கு எல்லாப்‌ 
பொருள்களின்‌ அறிவும்‌ ஏற்படும்‌, வேறுவகையில்‌ பிறபொருள்களை 
விலக்குவதால்‌ மட்டும்‌ ஏற்படாது. 


விளக்கம்‌:-- **ஸா௯கியை அறிய நிஷேதமுகப்ரமாணமே ஏற்‌ 
றது. விதிமுகப்ரமாணம்‌ எற்றதன்று'' என்ற கொள்கை அறியாது 
பாமரர்‌ விஷயத்தில்‌ தவருகும்‌. 
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அதியாதவர்களுக்கு ஸாக்ஷி, ப்ரமாணத்தால்‌ அறியப்படட்‌ 
டும்‌. அறிந்தவர்க்கு, தானே ஸித்திப்பதாக இருக்கட்டும்‌ என்ற 
ஐயம்‌ நீக்கப்படுகிறது. இங்கு அறிந்தவர்‌ என்பவர்‌ சிறிது சாஸ்த்‌ 
ரப்பயிற்சியுடையவர்கள்‌. 


ஏன்‌ 19: கார எனன்க 0௭ எ) 
(எனா னன என்க வள்‌ சணா ப 


பொருள்‌: -ஸாக்கி இருக்கிறான்‌. என்பது, ப்ரமாணதகு்தால்‌ ஏற்‌ 
படுகிறதா ? ப்ரமாணமில்லாமலே ஏற்படுகிறதா? ஸாக்ஷியின்‌ வடிவம்‌ 
தன்னொளி கொண்டுள்ள தால்‌, அது தன்னிருப்புடன்‌ கூடியது என்று 
லும்‌, அறியாதவன்‌, ப்ரமாணம்‌ யாதொன்றுமின்றி, அதை அறிவ 
குற்கு, அதன்‌ ஸ்வப்ரகாசத்தன்மை பயன்படாது. 


ஓ. 


960 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 


விளக்கம்‌: “ஸாக்ஷி தானாகவே விளங்குகிறது; அது பிற 
வொன்றின்‌ உதவியால்‌ விளங்குவதில்லை; ஆகையால்‌ அது தன்‌ 
னொளி கொண்டது.” என்ற இந்த விஷயத்தை அறியாதவன்‌, ப்ர 
மாண த்தைக்‌ கொண்டு அறிகிருனா ? ப்ரமாணமில்லாமல்‌ அறிகிருனா ? 
என்றால்‌, ப்ரமாணத்தைக்‌ கொண்டுதான்‌ அதிகிறான்‌ என்பது பதில்‌, 
அவன்‌ ப்ரமாணமின்றி அறிவதற்கு ஸாக்ஷியின்‌ ஸ்வப்ரகாசத்‌ 
தன்மை பயன்படாது. சிறிது சாஸ்த்ரப்பயிற்சியுடையவர்களும்‌ ப்ர 
மாணத்தின்‌ மூலமே, ஸாக்ஷியின்‌ தன்னொளி கொண்ட தன்மையை 
அறிதல்‌ முடியும்‌. ஸாக்ஷியின்‌ ஒளியும்‌ இருப்பும்‌ ஸ்வதஸ்ஸித்தம்‌); 
அவை மற்ருன்ரறால்‌ ஏற்படா. ஸ்வதஸ்ஸித்த ஒளியுடனும்‌ இருப்‌ 
புடனும்‌ கூடிய ஸாக்ஷியை அறிய ப்ரமாணம்‌ வேண்டும்‌. அதுவும்‌ 
விதிமுக ப்ரமாணமாக: இருக்கவேண்டும்‌. நிஷேதமுகப்ரமாணம்‌ மட்டு 
மிருந்தால்‌, பிறபொருளை விலக்கியப்பின்‌, எமாக்ஷி இருக்கிறான்‌ என்ற 
அறிவு ஏற்படாமையால்‌ சூன்யமே மிஞ்சும்‌. 
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ஸாக்ஷியின்‌ வடிவம்‌, ப்ரமாணத்தை முன்னிட்டே அறியப்‌ 
படும்‌ என்பதைக்‌ கூறுகிளுர்‌, 


எவ்ள எனச்‌ ௫ என்ன எ | 
ஏவினர்‌ ஏ என்‌ எனா ஏர ப 


பொருள்‌:---ஸாக்ஷிக்கே அறியாமை உண்டு என்று அங்கீகரித்‌ 
காலும்‌, அவனையநிய ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்படும்‌ வேறு அறிவு தேவை 
யாகும்‌. அஹங்காரத்திற்கே அறியாமை உண்டு என்று ஏற்றுக்‌ 
கொண்டாலும்‌, அது ஸாக்ஷியை அறிய, ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்படும்‌ 
வேறு அறிவு, அதற்குத்‌ தேவையாகும்‌. 


விளக்கம்‌: -ஸாக்ஷீ அறியாதவனா ? அறிவுள்ளவனறாு? ஸர௯$ 
அறிவுள்ளவனாயிருந்தாலும்‌, அவனது அறிவு, தெரியாத மக்களுக்குப்‌ 
பயன்படாமையால்‌, அவனையநிய அந்தமக்களுக்குப்‌ ப்ரமாணம்‌ 
வேண்டும்‌. ஸாக்ஷியை அறிவற்றவனாக ஏற்றுக்‌ கொண்டாலும்‌, அப்‌ 
போதும்‌ அறிவற்ற அப்பொருளையறிய வேறு ப்ரமாண அறிவு 
வேண்டும்‌. அநிவற்ற குடம்‌ முதலியவற்றையறிய ப்ரமாண அறிவு 
தேவைப்படுகிறது. ஸாக்ஷீ அறிவு வடிவமாய்‌ இருப்பவன்‌, அஹங்‌ 
காரமே அறியாமை உள்ளது என்று ஏற்றுக்கொண்டாலும்‌, அந்த 
அஹங்காரத்திற்கு ஸாக்ஷியை அறிய வேறு ப்ரமாண அறிவு வேண்‌ 
டும்‌. அந்த ப்ரமாண அறிவு விதிமுகமாக இருந்தால்கான்‌ ஸாக்ஷி 
அ.தியப்படுவான்‌. ள்‌ டு 


ஞ்‌. 
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1௮0 
“ஸாக்ஷி முன்பே ஸித்தித்து இருப்பதால்‌, ப்ரமாணம்‌ அவ 
னிடம்‌ பொருந்தாது”? என்ற ஐயத்தைப்‌ போக்குகிறார்‌. 
பப கட்ட புகட்ட த ப ட்கட் ட்டது 
வான்னா எ எனி சொஞ்ஸீப்‌ ப 
பொருள்‌: ஸித்தி என்ற சொல்‌, அறிவு என்ற! பொருளைத்‌ 
தருகிறதா? அல்லது “தானிருப்படைதல்‌'” என்ற பொருளைத்‌ குரு 
கிறதா? அல்லது வேறு ஏதேனும்‌ அதன்‌ பொருளா? அறிவு என்பது 
அதன்‌ பொருள்‌ என்றால்‌, முந்தின ச்லோகத்தில்‌ கூறப்பட்ட வகை 
களை நினத்துப்பார்க்க. 
விளக்கம்‌:...சென்ற ச்லோகத்தில்‌ ஸாக்ஷீ அறிவுள்ளவனாு 
யினும்‌, அறிவுள்ளவனாகாவிடினும்‌ அவனையறிய ப்ரமாணமான 
மீவறு புத்தி வேண்டும்‌ எனப்பட்டது. ஸாக்ஷியின்‌ ஸித்தி என்றால்‌ 
ஸாக்ஷியின்‌ அறிவு என்பது பொருள்‌. ஸாக்ஷீ அறிவு வடிவமாய்‌, 
. தண்டொளியுற்றவனாய்ப்‌ பிற வொண்றை அபேக்ஷிக்காத ப்ரகாச 
முடையவனாயிருந்தாலும்‌, அவனையநிய ப்ரமாணம்‌ வேண்டும்‌. 
ஆகையால்‌ “ஸாக்ஷியின்‌ ஸித்தி ஏற்படுகிறது'' என்ற இடத்தில்‌ 
ஸித்தி என்பதற்கு அறிவு சான்ற இபாருள்‌ பொருந்தாது. ஸித்தி 
என்பதற்கு *அறியப்படும்‌ தன்மை”? என்று - பொருளே ஏற்றது. 
ஸா௯்ஷியின்‌ ஸித்தி, ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்படுகிறது என்றால்‌, ப்ரமாண த்‌ 
கால்‌ ஸாக்ஷீ அறியப்படும்‌ தன்மையைப்‌ பெறுகிறான்‌ என்பது கருத்து. 
157 
ஸித்தி என்ற சொல்‌, தானிருப்பையடைதல்‌ என்ற பொருளி 
லும்‌ பொருந்தாது என்பதைக்‌ காட்டுகிறார்‌. 
மி வாரா சானானிர எள ரா பிக ॥ 
ஈரிகண்ட ஏ எனன எனா: 
பொருள்‌: ஸித்தி என்ற சொல்‌ “தானிருப்பையடை தல்‌?" 
என்ற பொருளில்‌ வருமானால்‌, அறிபவனின்‌ முயற்சி பயனற்றுப்‌ 
போகும்‌, ஏனெனில்‌ எந்தப்பொருளின்‌ இருப்பும்‌ அந்தப்பொரு 
னின்‌ காரணங்களாலேயே ஏற்படுகிறது என்பது, எல்லா மக்களாலும்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது. ஆகையால்‌ அந்தச்‌ சொல்லுக்கு 
அப்பொருள்‌ பொருந்தாது. 
விளக்கம்‌ :--பகுத்து அறிவதனால்‌, ஸாக்ஷியின்‌ ஸித்தி ஏற்படு 
கிறதுஎன்ற இடத்தில்‌ ஸித்தி என்பதற்கு, இருப்பு என்று பொருள்‌ 
கொண்டால்‌, அதற்காகப்‌ பகுத்தறிதல்‌ முதலிய முயற்சி தவை! 
யில்லை, பிறர்‌ முயற்சியால்‌ ஸாக்ஷிக்கு இருப்பு ஏற்படுவதில்லை. அத 
%6 


உபேதச ஸாஹஸ்ரீ 


டய இருப்புக்கு அ துவே தான்‌ க ரண. மற்றவை, கமணங்க்‌ 
ஸாகா. உலகில்‌ குடம்‌ இருக்கிறது என்கிறோம்‌. அகனுடைய இருப்புக்‌ 
'குக்குடம்தான்‌ காரணம்‌. குடமில்லாவிட்டால்‌ குடத்தின்‌ இருப்பு இல்லை. 
குடம்‌ போய்விட்டபின்‌ அதன்‌ இருப்பை யாரால்‌ தோற்றுவிக்கமுடி 
யும்‌? ஆகையால்‌ ஒவ்வொரு பொருளின்‌ இருப்புக்கும்‌ அப்பொருளே 
காரணம்‌. பிறவல்ல. தேவதத்தன்‌ போய்‌ விட்டால்‌ அவனது இருப்‌ 
பும்‌ போய்‌ விடும்‌. தனது இருப்புக்கு தேவதத்தனே காரணம்‌. அது 
போல, ஸாக்ஷியின்‌ இருப்புக்கு ஸாக்ஷியே காரணம்‌, ஸித்தி என்‌ 
பதற்கு இருப்பு என்று பொருள்‌ கொண்டால்‌ ச்ரவணம்‌, மனனம்‌ 
முதலியவற்றால்‌ ஸாக்ஷியின்‌ ஸித்தி உள்ளது என்று சொல்லமுடி 
யாமல்போகும்‌. ஆகையால்‌ ஸித்தி என்பதற்கு, தன்னிருப்பு என்‌ 
பது பொருளன்று; அறியப்படும்‌ தன்மை என்பதே பொருத்தமான 
பொருளாகும்‌. 
1988 
ஸித்தி என்பதற்கு : அறியப்படுதல்‌ ** என்ற பொருளே 
பொருந்தும்‌ என்கிறார்‌. 
ர 22௯. லத்‌ அவ்னுல்‌ 
வான்கோ: 918: எனன ககர | 
ச்‌ நட்‌ ப்‌ அ. அ வல்‌ ஸ்‌ அம்‌ ட ஆ வ 
வடட டப பா பப வ ்பப்பறு 
பொருள்‌ :--ஆகையால்‌, அறிபவன்‌, அநறிடுபாருள்‌, அதிதல்‌ 
என்பவை இன்றியமையாகுவை எண்று ௨ றுகின்‌ றவர்களின்‌' கொள்‌ 
கையில்‌, ஸித்தி என்பதற்கு அறியப்படும்‌ தன்மை என்பதே பொரு 
ளாகும்‌. ஸஎமாக்ஷியின்‌ ஸித்தி என்றவிட.த்திலும்‌, ஸாக்ஷியால்‌ விளங்கும்‌ 
பொருளின்‌ ஸித்தி என்ற விடத்திலும்‌, ஸித்தி என்ற சொல்‌, 
அறியப்படும்‌ தன்மையையே சூறிக்கும்‌. இருப்பு என்பது அதன்‌ 
பொருளன்று. 
1209 
ஸித்தி என்ற சொல்லுக்கு, * தெளிவாய்‌ விளங்குதல்‌ ? எண்று 
பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌ என்பதை மறுக்கிறார்‌. 


௦ தத்‌ க்க கு ப 
ஈசன்‌ கர்ண: எரா ௭8 கட | 
ஈய எர வரர்‌ எரி ஏ ஏராள: ॥ 

பொருள்‌:--.**அறிபவண்‌, அறிபொருள்‌ முதலியவை,தெளிவாய்‌ 
விளங்குதல்‌”! என்ற பொருள்‌, ஸித்தி என்ற சொல்லுக்குக்‌ கூறப்படு 
மானால்‌, அது பொருந்தாது. கர்த்தா, புறப்பொருள்‌ ஆகியவற்றிற் 
குத்‌ தெளிவாய்‌ விளங்குதல்‌ என்பது பொருந்தாது. ஏடுனனில்‌ 
அவை ஐஜடமானவை. அவற்றைக்காட்டிலும்‌ வேறான ஸாக்ஷிக்கே 
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தெளிவாக விளங்குதல்‌, தெளிவாக விளங்காமை என்ற இரண்டும்‌ 
பொருந்தும்‌. 

விளக்கம்‌ :--ஸாக்ஷியின்‌ நிர்விசேஷ சைதன்யவடிவம்‌ தெளி 
வாய்‌ விளங்காது. ஆனால்‌ ஸாக்ஷியின்‌ ஆபாஸவடிவம்‌ தெளிவாய்‌ 
விளங்கும்‌. இந்தக்கருத்தில்தான்‌ ஸாக்ஷிக்குத்‌ தெளிவாக விளங்கு 
குலும்‌, விளங்காமையும்‌ உண்டு என்று கூறப்பட்டது. 


10 


தெளிவாக விளங்குதல்‌ என்பது, ஸி த்தி என்ற சொல்லின்‌ பொருளா 


காது என்பதை வேறுவகையாக விளக்குகிறார்‌. 
ஏன 4 ஏரண உளி எர ௫ । 
இ ஸல்‌ தகடு பனம்‌ 
கரு வர ௫6 ஏன ப 

பொருள்‌ :--அறியும்‌. திறமையற்ற ஜடமான  குடத்திற்கு 
“இதளிவாய்‌ விளங்குதல்‌'” என்பது பொருந்தாது. கர்த்தா முதலிய 
வற்றிற்குத்‌ “தெளிவாய்‌ விளங்குதல்‌”! என்பதுண்டு என்று நீ 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌, அந்தத்‌ தெளிவுவிளக்கம்‌, ஸாக்ஷியால்‌ ஏற்‌ 
பட்டது என்பதை நீ அறியவேண்டும்‌. 

விளக்கம்‌ :--ஜடமாகிய குடமோ, கர்த்தா, கர்மா முதலியவை 
களோ தெளிவாய்‌ விளங்குமேயானால்‌, அவ்விளக்கம்‌ ஸாக்ஷியால்‌ 
தான்‌ ஏற்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ குடம்‌ முதலியவை தன்‌ 
ஜனொளியற்றவை; பிற ஒளிகளின்‌ துணையை நாடுபவை. ஆகையால்‌ 
தெளிவான விளக்கம்‌, ஸித்தி என்பதன்‌ பொருளன்று. கர்த்தா 
ஸித்திக்கிரான்‌, குடம்‌ ஸித்திக்கிறது என்ற இடங்களில்‌ கர்த்தா 
அநியப்படுகிறான்‌. குடம்‌ அறியப்படுகிறது என்ற கருத்தையே . 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 

இதுவரையில்‌ செய்த நீண்ட விசாரத்தின்‌ முடிவாவது:- 
“அறிவு வடிவான ஸாக்ஷியை, ப்ரமாணத்தின்‌ மூலம்‌, ஆபாஸனைக்‌ 
கொண்டு விதி முகமாகத்தான்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌” என்பதாகும்‌. 
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இப்பொழுது “விஜ்ஞானம்‌ ஒன்றே தன்டனொளியுடன்‌ விளங்கு 
கிறது; அதற்கு வேருகக்‌ கர்த்தாவோ, விஷயமோ இல்லை'' என்று 
உரைக்கும்‌ விஜ்ஞான வாதீ, தன்கொள்கையை விவரிக்கத்‌ தொடங்கு 
ஏஷ னர வாரு ஏ ஏ 86 | 
ப பயபப்புத ட இப்பத்‌ படங 
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பொருள்‌ :-விஜ்ஞானத்திற்கு வேறாக ஒன்றை ஏற்றுக்‌ கொள் 
வதால்‌ யாதுபயன்‌? கூறுவாய்‌. அனுபவிப்பவனிடம்‌ அனுபவமாகிய 
விஜ்ஞானம்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌ என்றால்‌, அனுபவிப்பவனும்‌ அந்த 
விஜ்ஞானமே ஆவான்‌, 
விளக்கம்‌ 5 விஜ்ஞா னம்‌ தன்னொளி கொண்டது. ஆகையால்‌ 
அதைத்‌ தவிர வரக டுனின்‌ சேவையே இல்லை; ஆகையால்‌ 
“விஜ்ஞானம்‌ ஒன்றே உண்மை”: என்று பெளத்தன்‌ கூறுகிறான்‌. 
அனுபூதி என்பது விஜ்ஞானத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. : “அனுபவிப்பவன்‌ 
, இருந்தால்தானே அனுபூதி இருக்கும்‌” எனல்‌ வேண்டாம்‌. அனுப 
வமே அனுபவிப்பவன்‌ வடிவாயுள்ளது; தனியாக இல்லை என்பது 
ஆகேகஷபிப்பவரின்‌ கருத்து. 
(ச்லோக லக்ஷணம்‌ மூன்று நான்கு பாதங்களில்‌ பொருத்து 
மற்திருப்பதை, ஆர்ஷத்வாத்‌ ஸாது என்று கொள்க) 
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அப்படியானால்‌, அனுபவம்‌, அனுபவிப்பவன்‌ , அனுபவிக்கப்‌ 
படும்‌ பொருள்‌ இந்த மூன்றும்‌, வேறுபட்டிருப்பது எங்ஙனம்‌? என்ற 
வினாவுக்கு பெளத்தன்‌ விடை கூறுகிறான்‌, 
ஈ கூ 4 ட க்‌ த்‌ ர பிட்டன்‌ 
என்னிகர்‌ 8 ஏரளானா ரவின்ராளள்‌: | 
ர௭- சூ வர் டிக்க கணட ॥ 
பொருள்‌ :..-விஜ்ஞான த்தின்‌ வடிவம்‌ ஒன்றாக இருந்தாலும்‌, 
மயக்கம்‌ கொண்ட வர்களுக்கு,: அது அறிபவனாகவும்‌, அறி பொருளாக 
வும்‌, அதிவாகவும்‌ வேறுபட்டதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. 
1.48 
மேலும்‌ 
தைட ஷீ உஷ்‌ 
ஏர்‌ 1௭௭ 8௭ காடி 8௭ விக்‌ | 
ட பலம்‌ பத ல்‌ ட்‌ ௦ ட த சலன்‌ 
ஏ எர்னன்‌ ஏனாவுடு எகன்ன்‌ வரர்‌ | 
பொருள்‌ :--₹* எங்கள்‌ மதத்தில்‌, அனுபவமாகிய விஜ்ஞான மே, 
செயல்‌; அதுவே கர்த்தா £? என்று சொல்லப்படுகிறது. 
ஸித்தாந்தீ வினவுகிறார்‌ :-.. நீ உன்‌ அனுபவத்தைக்‌ கொண்டு 
விஜ்ஞானத்திற்கு இருப்பையும்‌ அழிவையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்கிருய்‌. 
அங்ஙவனமானால்‌ அந்த விஜ்ஞான த்திற்கு, கர்த்தாவையும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ ;--எதுதோன்தி அழிகிறதோ, அது கர்த்தாவை 
உடையது என்பது மக்களின்‌ அனுபவம்‌. ஆகையால்‌ தோன்றி 
மறையும்‌ விஜ்ஞானக்திற்குத்‌ கன்னிருப்பு இல்லை என்பது ஸித்தாந்தி 
பின்‌ கருத்து. 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. 965 
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மேலும்‌ ஸிந்தாந்தீ கூறுகிறார்‌ 
கட்டபட்ட பப்பு டப்ப 
எ ணகி ஏரி: எறி னின்‌ 
எ ஏர்னேனன்‌ வடவர்‌ எஸ்‌ 8 8 ப 
பபொருள்‌ :----ஒரு க்ஷணத்தில்‌ மாத்திரம்‌ இருப்பது”” ர பத 
விஜ்ஞானத்தின்‌ தர்மமன்று, என்று நீ கூறுவாயானால்‌, அப்போது 
விஜ்ஞானம்‌ க்ஷ்ணிகம்‌ ?' என்ற உணது கொள்கையை விடல்‌ 
வேண்டும்‌. 
பெளத்தன்‌ கூறுகிறான்‌ :-. இருப்பு, க்ஷ£ணிகத்தன்மை இவை 
கள்‌ விஜ்ஞானத்தின்‌ தர்மங்களல்ல, இவை, இருப்பின்‌ மையை 
விலக்கல்‌, க்ஷணிகத்தன்மையின்‌ இன்மையை விலக்குதல்‌ ஆகிய 
இவற்றைக்‌ காட்ட வந்தன, 


ஸித்தாந்தி கூறுகிறார்‌ :- அப்படியானால்‌ விஜ்ஞான த்திற்கு 
நாசமில்லை, ஏனெனில்‌ நீ அனுபவ ரூபமாயுள்ள விஜ்ஞானத்தைக்‌ 
குன்னொாளியுடையதாகக்‌ கூறுகிறாய்‌. அதாவது : நிர்விகல்பம்‌ அது: 
என்று கூறுகிறாய்‌. 

விளக்கம்‌ :--பெளத்தர்‌, அனுபவரூபமான விஜ்ஞானத்தை 
நிர்விகல்பம்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. இப்போது அந்த அறிவு, இருப்‌ 
பின்மையின்‌ இன்மை, க்ஷணிகத்தன்‌ மையின்‌ இன்மையின்‌ இன்மை, 
இவற்றை உடையதாக இருப்பதால்‌, ஸவிகல்பக அறிவாகும்‌. ஸவி 
கல்பக அறிவு அழியும்‌ தன்மையது. அதற்கு அடிப்படையான திர்‌ 


விகல்பக அறிவு அழியாதது. பெளத்தரோ தமது அறிவை நிர்விகல்‌ . 


பம்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. ஆகையால்‌ பெளத்தரின்‌ விஜ்ஞானத்‌ 
கிற்கு அழிவு இல்லை. எனவே அது க்ஷணிகமன்று என்பது ஸித்‌ 
தாந்தியின்‌ கருத்து. 
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மேற்கூறியதையே விளக்குகிஞர்‌. 


ஊரான: என்னைன்கள । 
டட ப டட கன்‌ ஊஷ்ஜரோகா கோர்‌ ௯, ்‌ 
எரின்‌ ஏன்‌ 8 எக ஏர ன்னாரு | 
பொருள்‌: எப்பொருளின்‌ நாசமும்‌, முடிவில்‌ தன்னிருப்‌ 
புடன்‌ கூடிய மற்றொரு பொருளை எல்லையாகக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. 
அழிவு என்பது அழிவின்மையின்‌ இன்மை எண்று கூறுவது பொருக் 
தாது, பசுத்தன்மை அற்ற பொருள்களின்‌ அபாவமே பசுவின்‌ 


ப 966 உபதேச ஸாஹஸ்ரீ 
ண்மை என்பதும்‌ உனக்குப்‌ பொருந்தாது. அது பசுவின்‌ லக்ஷண்‌ 
-மாகாது. 
விளக்கம்‌ :-- ஒரு பொருள்‌ அழியுமானால்‌, அது மற்றொரு 
பொருளை எல்லையாகக்‌ கொண்டே அழியும்‌. *இது இங்கு அழிந்தது” 
என்று கூறும்போது, அழித்ததை அறியும்‌ ஒருபொருள்‌ அங்குண்டு. 
அதூ அழிவற்ற நிலையான பொருளென்று கூறவேண்டும்‌. அதை 
நீ ஏற்றுக்‌ கொள்வதில்லை. ஆகையால்‌ விஜ்ஞானத்தின்‌ இருப்பும்‌, 
அழிவுமே ஸித்திக்காமல்‌ போகும்‌. விஜ்ஞானத்தின்‌ இருப்பையும்‌ 
அழிவையும்‌ அறிகின்ற ஒருபொருள்‌ பெளத்தமதத்தில்‌ இல்லை, 
சமலும்‌ நீ, அழிவு என்பது அழிவின்‌ மையின்‌ இன்மை என்‌ 

கிருய்‌. அது பொருத்தமற்றது. ஏனெனில்‌ அழிவு இருந்தால்‌ தான்‌ 
அழிவின்‌ இன்மை ஸித்திக்கும்‌. அழிவின்மை ஸித்தித்தாலேயே அத 
னது இன்மை வடிவமான அழிவு ஸித்திக்கும்‌. இவ்விதம்‌ அர்யோந் 
யாச்ரய சோஷம்‌ உண்‌ கொள்கையில்‌ ஏற்படும்‌. 

நீ பசுத்தன்மை அற்றவைகளின்‌ அபாவமே பசுவின்‌ தன்மை 
என்றுரைக்கிறாய்‌. இது பசுவின்‌ லக்ஷ்ணமாகாது. பசுத்தன்மையற்‌ 
ஐது, குதிரை; குதிரையின்‌ அபாவம்‌ பசு; என்று ஏற்படும்‌, அவ்‌ 
வாறேற குதிரைக்கு லக்ஷணம்‌ கூறும்போது, குூதிரையல்லாத பசுவின்‌ 
இன்மை குதிரை என்று கூறவேண்டும்‌. பசு இருந்தால்தான்‌ 
அதன்‌ இன்மையாகிய குதிரை ஏற்படும்‌. அதுபோல்‌ குதிரையிருந் 
தால்தான்‌ , அதன்‌ அபாவமாகிய பசு ஏற்படும்‌. இவ்வாறு மீண்டும்‌ 
* ஒன்றறையொன்றுபற்றல்‌ * என்ற சூற்றம்‌ வருகிறது, 

1%6 
மேலும்‌ மற்டுரரு குற்றத்கைகக்‌ கூறுகிறார்‌. 
6 
எர ஏகி வனி ஏிருாஏவு ம 8 ॥ 

பொருள்‌ :--நீ சொல்லும்‌ க்ஷ்ணிகப்பொருள்‌, நிலையான 
பொருளின்‌ இன்மையே ஆகும்‌. அப்போது நிலையான வபொருளுண் 
டென்று ஏற்படுகிறது. அது இருந்தால்தான்‌ அதன்‌ அபாவம்‌ 
ஸித்திக்கும்‌, அப்போது எல்லாம்‌ க்ஷ்ணிகமென்ற உன்‌ கொள்கை 
தவறுகும்‌. 

147 
மீண்டும்‌ பெளத்தன்‌ கூறுகிறான்‌. அதை ஸித்தாந்தீ மறுக்கிறார்‌ 
அள்ள எக 9 எரி ) 
அஸிடீனிகாள்‌ ரகர கார ஈன்‌ ஈஏ | 

பொருள்‌ 2-4 அபாவம்‌ என்பது உள்ள பொருளின்‌ நீக்கமன்று. 
அது வேறுபாடில்லாதது. அபாவத்தினிடம்‌ வேறுபாடு இல்லாவிட்‌. 
டாலும்‌, பெயர்‌ மாத்திரத்தால்‌ வேறுபாட்டை. ஏற்றுக்கொள்‌ கிரோம்‌. 


| 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி.18, 967 


அதனால்‌, பசுவின்‌ இன்மை கசூதிரை, சூதிரையின்‌ இன்மை பசு 
என்று பெயரளவில்‌ கூறுகிறோம்‌'' என்றால்‌, அது தவறு. 
யாதொரு இயல்புமற்ற-.- ஒன்றான அபாவத்திற்குப்‌ பொரு 
ளற்ற பல பெயர்ச்‌ சொற்களால்‌, வேறுபாடு எங்ஙனம்‌ உனது 
கொள்கையில்‌ பொருந்தும்‌? 
148 
ரில்‌ ஏனா! என கள்‌ ஏ । 
வ: அட [4 
ஏன்னு அகன்‌ ளா ஏர எவன | 
பொருள்‌ :-வேர௫ன பொருள்களின்‌ அபாவமே பசுவின்‌ 
இலக்கணம்‌ என்று நீ கூறினால்‌, அந்த அபாவம்‌ பசுவை எவ்வாறு 


காட்டும்‌”? எல்லா அபாவங்களும்‌, எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌, சுங்களுக்கு 
வேறுபடாத பொருள்களை எவ்வகையிலும்‌ பிரித்துக்காட்டா. 


விளக்கம்‌ :-ஒரு பொருளின்‌ லக்ஷணத்தை, அதற்கு வேறு 
பட்டபொருளின்‌ அபாவமாக நீகூறுவாயானால்‌, அந்தலக்ஷணத்தால்‌ 
எப்பொருளையும்‌ குறித்தல்‌ முடியாது. பசுவின்‌ லக்ஷணம்‌, பசுவினும்‌ 
வேறான எல்லாப்‌ பொருள்களினுடைய அபாவம்‌ என்றால்‌ பசுவிற்கு 
வேருன எல்லாப்பொருள்களையும்‌ அறிவது முடியாத செயல்‌. எனவே 


அவற்றின்‌ அபாவமாகிய பசுவை அறிவதும்‌ முடியாமல்போகும்‌ 

பசது தன்மையைக்‌ காட்டும்‌ பிறவற்றின்‌ அபாவங்கள்‌ வே ஸு 
பட்டவையல்ல, என்று கூறுவாயானால்‌ அதுவும்‌ தவறு, ஏனெனில்‌, 
அபாவங்களோ,பாவப்பொருள்களோ, தமக்கு வேறுபடாத பொருளைப்‌ 
பிரித்துக்காட்டா. அபாவங்கள்‌, பசு, ஆடு, குதிரை முதலிய வடிவங்‌ 
களாக உள்ளன. இந்த எல்லா அபாவங்களும்‌ வேறுபாடில்லா 
குவை என்றால்‌, அவை வடிவமாக இருக்கும்‌ பசு ஆடு, குதிரை முதலி 
யனவும்‌ வேறுபாடற்றவையாகிவிடும்‌. இங்கு **வேறுபாடுள்ள அபா 
வங்கள்‌ ஒரு பொருளின்‌ லக்ஷ£ணமா? வேறுபாடில்லாக அபாவங்கள்‌ 
பொருளின்‌ லக்ஷ்ண£மா? என்ற வினாவைக்‌ கேட்கவேண்டும்‌, வேறு 
பாடுள்ள அபாவங்கள்‌ என்றால்‌, அந்த அபாவங்களுக்குரிய எல்லாப்‌ 
பொருளையும்‌ அறிதல்‌ முடியாதகாரியம்‌. வேறுபாடற்ற அபாவங்கள்‌ 
என்றால்‌, அந்த அபாவங்களே, குதிரை, பசு, யானை இவற்றின்‌ 
லக்ஷ்ணங்களாக அமைகின்றன, குதிரையும்‌, பசுவும்‌, யானையும்‌ 
பிறபொருள்களின்‌ அபாவ வடிவங்கள்‌. அந்த அபாவங்களோ பேத 
மற்றவை என்றால்‌, ப௬, யானை குதிரை முதலியவைகளின்‌ பேதத்தை 
அறிய, அந்த அபாவங்கள்‌ பயன்படா, 


1 49 | 
என டிடகக ஸிவ ஸி ப 
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பொருள்‌ உப்ப க்ஷ கொள்கையில்‌ விஜ்ஞானம்‌, விசேஷ குணங்‌ 
களற்றது; ஆதலால்‌ அதற்குப்‌ பெயர்‌, ஜாதி முதலியவைகள்‌ இல்லை. 
அதுபோல பசுவிற்குப்‌ பசுவற்றவைகளின்‌ அபாவம்‌ விசேஷண 
மாகாது, 

விளக்கம்‌ : பெளத்தர்கள்‌ விஜ்ஞானத்தை நிர்விகல்பகம்‌- என்‌ 
கின்றனர்‌. ஆகையால்‌ அதற்கு விசேஷணமாக எப்பொருளுமாகாது. 
விஜ்ஞானமே பொருளாகத்‌ தோன்றுகிறது என்பது அவர்மதம்‌, 
எனவே அப்பொருளுக்கும்‌ விசேஷணம்‌ முதலியவை இல்லாமல்‌ 
போகும்‌. எனவே நீல ஆடை, இதுபச௬, என்பது போன்ற வழக்கு 
களே இல்லையாகும்‌. பசுவிற்கு பசுவற்றபொருளின்‌ அபாவரூபமான 
விசேஷணமும்‌ பொருந்தாது. விசேஷண விசேஷ்யரூபமான வ்யவ 
ஹாரங்கள்‌ தாம்‌, மனித வாழ்வில்‌ முக்ய இடம்‌ பெறுகின்‌ றன. அவை 
இல்லாமற்‌ போவதால்‌ வாழ்வே இல்லா துபோகும்‌. 
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பெளத்தர்‌ ஏற்கும்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ அ னுமானம்‌ ஆகிய இத்த இரு 
ப்ரமாணங்களுக்கும்‌, க்ஷணிக விஜ்ஞானக்‌. கொள்கை பொருமழ்தாது 
என்கிறார்‌. 
ள்‌ ஏட னத்‌ ஏரி 
8:40 எர வவ ஏளன ) 
ட்‌ ர்‌ அவா வவ ம்‌ 
கோடக வின ஏண்‌ ஏர்‌ ஜூ ப 
பொருள்‌ :--உலகவழக்கில்‌ நீ, ப்ரத்யக்ஷம்‌, அனுமானம்‌ 
இவற்றை விரும்பி ஏற்றுக்கொள்வாயானால்‌, கரியை காரகம்‌ மு குவிய 
வற்றின்‌ வேற்றுமைகளை இன்றியமையாது ஏற்கவேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌ :ஃஃகிழே 814 ஐஏர்‌ என்ற 148 ஆம்‌ ச்லோகத்தில்‌ 
க்ஷ்ணிக அறிவே க்ரியையாகவும்‌, காரகமாகவும்‌, கர்த்தாவா கவும்‌ 
உள்ளது என்ற கருத்து கூறப்பட்டது, அது இங்கு மறுக்கப்‌ 
படுகிறது கர்த்தாவும்‌, கார்யமும்‌, கருவியும்‌ தனித்தனியாக இருந்‌ 
தால்தான்‌ ப்ரத்யக்ஷமும்‌, அனுமானமும்‌ ஏற்படும்‌, 
்‌ 151 
ட்‌ பப ல [ஆக ர அரப, வப ள்‌ ்‌ 
௭ 46 ர மிர்‌ ஏசசர்‌ ரு 
தடவ 4. ்‌ 
 உ்ச ம்‌ ம்‌ டதத ன்ற மான 
எர்கோலிர்‌ வாட 94 எனகஏகி | 
பொருள்‌ :-. ஆகையால்‌, நீலம்‌, மஞ்சள்‌, முதலியவற்றையும்‌, 
குடம்‌ முதலிய விஷயங்களையும்‌ விஜ்ஞான த்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேருக 
ஏற்றுக்கொள்ளவே வேண்டும்‌. மேலும்‌ எவனுல்‌ இவை அநதியப்‌ 


படுகின்றனவோ, அந்த அறிபவளையும்‌ விஜ்ஞான த்துக்கு வேருக 
ஏற்றுக்கொள்ளவே வேண்டும்‌. 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி -18. 569 
விளக்கம்‌ :--அனுபவ ரூபமான விஜ்ஞானத்தைக்‌ காட்டிலும்‌, 
வேறாக, அறிபவன்‌, அறிபொருள்‌, அறிதல்‌ ஆகியவை இல்லை என்ற 
கொள்கையின்‌ மறுப்பு இஃதுடன்‌ முடிவடைகிறது. 
1232 
“விஜ்ஞானத்தை அதியும்‌ ஸாக்ஷியுள்ளான்‌”” என்பதை 
அனுமானத்தால்‌ அறிக என்கிருர்‌. 
கரவிஎர்‌ ஏளன? காக உன ஏககணளா | 
ஏன? ஏஏ௭௮1 ஏ ரை எள்ள ப 
பபொருள்‌ :-..-ரூபம்‌ முதலியவைகள்‌ அதியப்படுகின்‌ றன . 
ஆகையால்‌ அவற்றை அறிபவன்‌ ரூபங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு 
பட்டவன்‌. அதுபோலவே, வருத்தி அறிவு உணரப்படுகிறது. 
ஆகையால்‌ அதை உணரும்‌ ஸாக்ஷீ, அதனினும்‌ வேருனவன்‌. தீபத்‌ 
தின்‌ ஒளி, விளக்கப்படும்‌ பொருளின்‌ வேறானது. அதுபோல்‌, 
விளக்குகின்ற ஸாக்ஷிசைதன்யம்‌, விளக்கப்படும்‌ வருத்தி அறிவு 
களினும்‌ வேறுபட்டது. 
154 
சுமாக்ஷிக்கும்‌ வ்ருத்திக்கும்‌ என்னஸம்பந்தம்‌ உண்டு? என்ளுல்‌, 
ஏஏ 9: விக்க ஏ: ரள | 
ஏன ர உ ஐவி உனர ப 
பொருள்‌ :--அறிவுவடிவான ஸாக்ஷிக்கும்‌, அதனால்‌ விளங்கும்‌ 
பொருளுக்கும்‌, காணல்‌, காணப்படுதல்‌ என்ற இயைபினைத்தவிர 
வேறு என்ன இயைபு பொருந்தும்‌? ஒன்றுமில்லை. 
154 
பொருளை விளக்கும்போது ஸாக்ஷீ மாறுவதில்லை என்கிளுர்‌. 
ஏன தரா ஈர: ஊர்‌ வனின்‌ ஏ । 
(எனத கர சேகன்‌ எசா | 
பொருள்‌ :---ஸாக்ஷியினால்‌ உண்டாக்கப்படும்‌ விளக்கம்‌, 
காணப்படும்‌ பொருளைச்‌ சூழ்ந்து கொள்கிறதா? இல்லையா? ஆம்‌; 
சூழ்ந்து கொள்கிறது. அழிவற்ற ஸாக்ஷியால்‌ செய்யப்பட்ட ஓர்‌ 
ஆபாஸனாகிய உ.பகாரம்‌ புத்திக்கு உண்டு. 
விளக்கம்‌ :-ஸாக்ஷிக்கும்‌, புறப்‌ பொருளுக்கும்‌ உள்ள ஸம்பந்‌ 
தம்‌ உண்மையான ஸம்பந்தமா? உண்மையற்ற ஸம்பந்தமா? என 
ஆராய்ந்தால்‌ அது உண்மையற்ற ஸம்பந்தம்‌ என்று தெரியவரும்‌. 
47 
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உண்மையான ஸம்பந்தமாயிருந்‌ நால்‌, அப்போது ஸாக்ஷி மாறுதலை 
யடைந்து தன்னொளியால்‌ புறப்பொருளைச்‌ சூழ்ந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌. அப்போது ஸாக்ஷிக்கு அழிவும்‌, அவயவமுடைமையும்‌ 
ஏற்படும்‌. ஸாக்ஷியை அவ்வாறு ஏற்றுக்கொள்வது தகாது ஆகையால்‌ 
ஸாக்ஷீ அழியாத--மாறுபடாகத அறிவொளி வடிவமாயிருக்க, அதன்‌ 
மூன்னிலையில்‌ புத்தியினிடம்‌ ஆபாஸசைதன்யம்‌ தோன்றுகிறது, 
_ அந்த ஆபாஸ சைதன்யத்தின்‌ மூலமே புறப்பொருளுக்கும்‌ ஹாக்ஷிக்‌ 
கும்‌, பார்த்தல்‌ பார்க்கப்படுதலாகிய ஸம்பந்தம்‌ ஏற்படுகிறது. 
எனவே அந்த ஸம்பந்தம்‌ உண்மையாகாத ஆத்யாஸிக ஸம்பந்த 
மாகும்‌. இங்கு உபகாரம்‌ என்பது ஆபாஸனைக்குறிக்கும்‌. 
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ஸாக்ஷியால்‌ ஏற்படும்‌ உபகாரம்‌ புத்திக்கு உள்ளது என்று 
முந்தின ச்லோகத்தில்‌ கூறப்பட்டது. அந்த உபகாரம்‌ என்ன 
என்பதை விளக்குகிறார்‌. 

எ எ ஈன்‌ ஈக சசோய்௭ ஏச1$4 
ஏளிகானரிர்‌: சாளர நரன 1 

பொருள்‌ :--ஸாக்ஷியால்‌ புத்தி விருத்திக்கு ஏற்படும்‌ உபகாரம்‌ 
என்னவெனில்‌, அந்த புத்தி, ஸாக்ஷிபோல்‌ ஆபாஸசைதன்யத்துடன்‌ 
விளங்குவதேயாகும்‌. இதை முன்பே கூறியுள்ளோம்‌. ஞாயிற்றின்‌ 
ஒளி, விளக்கும்‌ தன்மை வாய்ந்தது. அதனால்‌ அது, குடம்‌ முதலிய 
வற்றை வ்யாபித்து அவைகளை விளக்குகிறது. அதுபோல, புத்தியின்‌ 
ஆபாஸசைதன்யம்‌ புறப்‌ பொருள்களின்‌ மீது வ்யாபித்து அவற்றை 
விளக்குகிறது. 
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ப டல்‌ தப்த பட்டி இட்ட பதி 
விண எசடிள்‌ னி னாஜ்‌ எனி எர ப 
பொருள்‌ :--ஞாயிற்றின்‌ ஒளியில்‌ இருக்கும்‌ குடம்‌, அத்த ஒளி 
யால்‌ சூழப்பட்டு விளக்கப்படுகிறது. அதுபோல ஆபாஸ ஒளியுடன்‌ 
கூடிய அந்தக்கரணம்‌ குடத்தின்மீது ஏறி அதை விளக்குகிறது. புத்தி 
குடத்தின்‌ மீது ஏறுவது என்பது, புத்தி குடத்தை வ்யாபிப்ப தாகும்‌. 
புத்தி பொருள்களை விளக்கும்‌ போது, ஒன்றன்‌ பின்‌ ஒன்றாக விளக்கு 
கிறது. 
84 ஏர்‌ 

புறப்பொருள்களை விளக்குவதில்‌ புத்திக்கு மட்டுமே ““ஒனாறண்‌ 
பின்‌ ஒன்று” என்ற முறை உண்டு, ஆத்மாவுக்கில்லை என்பதை 
விளக்குகிளர்‌ 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18. அரசம்‌ 


ஏஏ ஏரு ஏரார்‌ எரிகர8 கான: | 
தானா ஏ ராடு களர கா: ப 
பொருள்‌: முதலில்‌ புத்தி தன்‌ வ்ருத்தியால்‌ வெளிப்பொருளை 

வ்யாபிக்கிறது. பிறகு புத்தியிடமுள்ள, ஆத்மாவின்‌ அனுக்ரஹ 
மாகிய ஆபாஸ சைதன்யம்‌, அப்பொருளில்‌ வியாபிக்க, அப்பொருள்‌ 
மட்டும்‌ விளங்குகிறது. எங்கும்‌ நிறைந்த ஆத்மாவுக்கு இந்த முறை 
இல்லை, காலம்‌ ஆகாசம்‌ முதலியவற்றைப்போல, ஆத்மா எல்லா 
வற்றையும்‌ வ்யாபித்துத்தன்‌ இருப்பு மாத்ரத்தால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
விளக்குகிறது. 


விளக்கம்‌: -ஆபாஸ ஒளியில்லாமல்‌ புத்தி வ்ருத்தி இருக்காது. 
அது, முதலில்‌ எந்தப்‌ பொருளை வயாபித்து அதன்‌ வடிவாகிறததோ, 
அந்தப்‌ பொருளை உடனே ஆபாஸ ஒவி விளக்குகிறது. இவ்விதமே 
மற்றொரு பொருளை புத்தி வ்யாபித்து அதன்‌ வடிவாக மாறும்போது 
ஆபாஸ ஒளி அதை விளக்குகிறது. இவ்வாறு புத்தி ஒன்றன்பின்‌ 
ஒன்ருக ஆபாஸனின்‌ துணையால்‌ பொருள்‌ விளங்கக்‌ காரணமாய்‌ 
இருக்கிறது. ஸாக்ஷியோ எங்குமுள்ளது. அதன்‌ அறிவொளி 
எங்கும்‌ நிறைந்தது. ஆகையால்‌ அதற்கு க்ரமம்‌ என்பதில்லை. 
காலமும்‌, ஆகாசமும்‌ ஒன்றன்‌ பின்‌ ஒன்றாகப்‌ பொருளைச்‌ சூழ்வ 
தில்லை. அதுபோல எங்குமூள்ள ஆத்மாவும்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாகப்‌ 
பொருளைச்‌ சூழ்வதில்லை்‌. ஆபாஸ ஒளி புத்தியின்‌ வழியாகப்‌ 
பொருளை விளக்குவதால்‌ அதற்கு க்ரமம்‌ உண்டு. 


௩௮6 


ஸாகூ$£ புறவிஷயங்களை ப்ரகாசப்படுத்துவதால்‌ அதற்கும்‌ 
மாறுதல்‌ வரலாமே எண்ணால்‌. 


முட்ப்டப கு ப தபம்‌ ப்பது ட்ட 
ஏவி ஐ ஏ ஏரரோஜி எ னர ப 


பொருள்‌ :--எது, கருவிகளின்‌ துணையால்‌ வெளிப்பொருள்‌ 
களை அறிகிறதோ, எது ஒரு பொழுதில்‌ ஒரு பொருளையே அறிந்து 
பிறவற்றை அறியாமலிருக்கிறதோ, அது மாறுதலடையும்‌, சித்தம்‌ 
அவ்வாதிருப்பதால்‌ மாறுதலை அடைகிறது, ஆத்மா சித்தம்‌ போல்‌ 

விளக்கம்‌:-- ஸாக்ஷிஷளியோ, எந்தக்‌ கருவிகளின்‌ துணையு 
மின்றி, தன்னுடைய இருப்பால்‌, தன்னிடம்‌ கல்பிக்கப்பட்ட எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ விளக்குகிறது. அதன்‌ முன்னிலையில்‌ எல்லாமும்‌ 


ம்‌ ஹஸ்ரீ 
5௫ உபதேதேச எமாஹஸ்‌ 
ஒரே தேரத்தில்‌ விளங்குகின்றன. ஆகையால்‌ அது மாறுதலுடன்‌ 
கூடியதன்று. 
்‌ 1௨9 

ஸாக்ஷி, சித்தம்‌ போல்‌ புறப்பொருள்‌ வடிவாக மாறுது; எனி 
னும்‌ அது ப்ரஹ்ம சைதன்யமாக மாறுகிறது என்று ஏற்றுக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. “நான்‌ ப்ரஹ்மமாய்‌ இருக்கிறேன்‌? என்ற அதிவு அதற்‌ 
குப்‌ புதிதாகவே ஏற்படுகிறது. என்றுல்‌:..... ர 


எனனிள்‌ ஏன நா) 
ளன ஏவ எ எனா 9 ஏர ॥ 


பொருள்‌:--₹£₹ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற புதிய அறிவு புத்தியின்‌ 
ஒரு நிலை மாறுபாடே ஆகும்‌. ஸாக்ஷியினது மாறுதல்‌ அன்று, 
ஏனெனில்‌ ஸா௯$ மாறாகவன்‌, ஸாக்ஷியினிடம்‌ மாறுதல்‌ ஏற்படுமே 
யானால்‌ அதை அறிவதற்கு வேறொரு ஸாகுட$ வேண்டும்‌; வேறொரு 
ஸாக்ஷீ இல்லை, 
விளக்கம்‌: -ஸாதன சதுஷ்டயங்களுடன்‌ கூடிய முமுக்ஷு 
வின்‌, தாய சித்தத்தில்‌ ஆராய்வுக்குப்பிறகு “*நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்ற 
அகண்டாகார விருத்தி அறிவு தோன்றுகிறது. அது சித்தத்தின்‌ 
ஒரு .மாறுநிலை. வெளியில்‌ பொருள்‌ வடிவமாக மாறும்‌ அந்தக்‌ 
கரணம்‌, உள்முகமாகி ஸாக்ஷியின்‌ வடிவாக மாறுகிறது. அப்போது 
அத்தக்கரண த்திலுள்ள ஆபாஸ சைதன்யம்‌, ஸாக்ஷி சைதன்யத்‌ 
துடன்‌ கலந்து விடுகிறது. அப்போது நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”” என்ற 
அறிவு தோன்றுகிறது. அதற்குத்தான்‌ அகண்டாகார வருத்தி 
ஜ்ஞானம்‌ என்று பெயர்‌. இந்த அறிவு அந்தக்‌ கரணத்திற்கே ஏற்‌ 
படுகிறது. அந்தக்கரணமே ஸாக்ஷி வடிவாக மாறியுள்ளது. இங்கு 
மாறுதல்‌ ஸாக்ஷிக்கு இல்லை. ஸாக்ஷிக்கு இந்த அகண்டாகார அறி 
வும்‌ ஏற்படுவதில்லை. அது எப்போதும்‌ போல்‌ அஸங்க சைதன்ய 
மாய்‌ உள்ளது. இது ஏற்பட்டவுடன்‌ அவித்யை நீங்குகிறது. அது 
னுடன்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? என்ற வருத்தி அறிவும்‌ அழிகிறது, 
உடனே தான்‌ தானாகவே விளங்கும்‌ ஸ்வரூப நிலை ஏற்படுகிறது. 
இதுவே மோக்ஷ நிலை, இங்கு ஸாக்ஷி சைதன்யத்திற்கு எந்த: மாறு 
கலுமில்லை. 

எஸமாக்ஷிக்கு மாறுதலை ஏற்றுக்கொண்டால்‌, அந்த மாறுதலை 
விளக்க மற்டருரு ஸாக்ஷியையும்‌, அந்த ஸாாக்ஷியின்‌ மாறுதலை . 
விளக்க வேரொரு ஸாக்ஷியையும்‌ கொள்ள நேரும்‌. இவ்வாறு கொள்‌ 
வதால்‌ அநவஸ்தை என்ற குற்றம்‌ வரும்‌. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷிக்கு 
என்றும்‌ மாறுதல்‌ இல்லை, ட ்‌ 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி.18. 979 
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.... நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌'' என்ற அறிவுவடிவமாறுதல்‌, அந்தக்‌ 
கரணத்திற்கே உண்டு; எனினும்‌ அந்த அறிவின்‌ பயனாகிய 
மோக்ஷம்‌, அறந்தக்கரண த்திற்குப்‌ பொருந்தாது என்று காட்டுகிறார்‌. 
களி அன்னர்‌ எஸ்‌ ரா | 
௫-1. ஏக எக்கர்‌ ஏர்‌ | 


பொருள்‌: --ஆபாஸனுடன்‌ கூடிய அந்தக்கரணமாகிய 
கர்த்தா, மோக்ஷ இன்பத்தை அனுபவிக்கிரான்‌ என்பது பொருத்த 
மற்றது; ஏனெனில்‌, இன்பதுன்பங்களுடன்‌ கூடிய கர்த்தாவாகிய 
அந்தக்கரணத்திற்கு அவற்றிலிருந்து விடுதலை என்பது. பொருந்‌ 
தாது. 

- விளக்கம்‌ :--கர்த்தாவாகிய அந்தக்கரணம்‌, மோக்ஷநிலையில்‌ 
தன்செயல்களுடன்‌ அழிந்துபோவதால்‌, அதற்கு மோக்ஷ்த்தொடர்பு 
பொருந்தாது என்பது கருத்து, 

்‌ 161 

விகாரமில்லாத ஆத்மாவிற்கு மோக்ஷம்‌ என்றபயனின்‌ ஸம்‌ 
பந்தம்‌ எவ்விதம்‌ பொருந்தும்‌? என்றால்‌, 
ஏன ஏ? எள கட | 
ஊளன்றனன்‌ 814 ஏரி எரா ) 
தாகுவிரவு வி 89௮4 எனா ப 
பொருள்‌ :--ஒருவனுக்குக்கா தணியால்‌ எற்படும்‌ இன்பதுன்‌ 
பங்கள்‌, அக்காதணி எனது என்ற அபிமானம்‌ அவனிடமிருந்து விலகு 
மேயானால்‌ விலக விடுகின்றன. அதுபோல, விவேகமின்மையால்‌, 
உடல்‌ முதலியவைகளை நான்‌ என்று அபிமானிப்பதால்‌, ஏற்படும்‌ 
நான்‌ துன்பமுள்ளவன்‌ '? என்ற எண்ணம்‌, ** நான்‌ அழிவற்ற பர 
மாத்மா '? என்ற உண்மையறிவால்‌ விலகிவிடும்‌, இது உறுதி, 
விளக்கம்‌ :-மெய்யநிவு தோன்றியவுடன்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ 
கல்பிக்கப்பட்ட எல்லாப்‌ புறப்‌ பொருள்களும்‌ விலகிவிடுகின்‌ றன. 
புறப்பொருள்களின்‌ விலகுதலே மோக்ஷபலம்‌ என்று சொல்லப்படு 
ட்டு அது ஆத்மாவுக்கு உண்டு என்று கூறுவது உபசாரவழக்கு. 
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விவேக அறிவு, அவிவேக அறிவை விலக்குகிறது '”? என்று 


ஏன்‌ கூறவேண்டும்‌? அவிவேக ய்கன தன்‌ விவேக அதிவை விலக்‌ 
கட்டுமே? என்ளறால்‌:- 


914 உபதேச ஸாஹஸ்ரி 


இரவ கார்‌ ஈர எள களாரஈ: | 


பொருள்‌ :--மாறாக, அவிவேக அறிவு விவேக அதிவை விலக்‌ 
குமானால்‌, ப்ரமாண அறிவும்‌ அப்ரமாணமாகும்‌. சூன்யமே மிஞ்சும்‌, 


விளக்கம்‌ :--அவிவேக அறிவால்‌ தோன்றுபவை எல்லாம்‌, 
மறையும்‌. ஆகையால்‌ அவை உண்மையற்றவை. : நல்ல ப்ரமாணங்்‌ 
களைக்‌ கொண்டு ஏற்படும்‌ மெய்யறிவு நிலையாக இருப்பது; அது 
உண்மையானது, அதை அவிவேக அறிவு விலக்கி விட்டால்‌, எஞ்சி 
நிற்பது ஒன்றுமில்லாத சூன்யமேயாகும்‌. விலக்கப்படுவதால்‌ ப்ர 
மாண அறிவும்‌ அப்ரமாணமாகும்‌. அவிவேக அறிவும்‌ அழிவதால்‌, 
இறுதியில்‌ எஞ்சி நிற்பது ஒன்றுமில்லை, ஆகையால்‌, விவேக அதி 
வால்‌ அவிவேக அறிவு விலக்கப்படுகிறது என்று கூறுவதே, அனு 
பவத்திற்கு ஏற்றதாகும்‌, 

1089 


: விவேக அறிவு அவிவேக அறிவைப்போக்கும்‌ '” என்பதைக்‌ 
கூறுகிளுர்‌, 


வாக டிர ஒண்ன்‌ எனளன௭: 
௭ ௭:௭௭ ஏணி உளி எரஏ கரா ॥ 


பொருள்‌ :-- உடலுக்கு, தாபமோ, வெட்டுக்காயமோ, நாசமோ 
ஏற்படும்போது, துன்பத்தை நாம்‌ நுகர்கிறோம்‌. அந்தத்துன்பம்‌ 
உடலபிமானத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டன்‌ நி, வேறு வகையில்‌ 
வருவதில்லை. ஒரு பொருளுக்கு ஏற்பட்ட எரித்தல்‌, வெட்டு முதலிய 
வற்ருல்‌, மற்றொரு பொருள்‌ எங்கும்‌ துன்பமடைவதில்லை, 


விளக்கம்‌ :--உடலில்‌ காயம்‌ ஏற்படும்‌ போது, நாம்துன்பத்தை 
நுகர்கிறோம்‌, உடலில்‌ நான்‌ என்று கொண்டிருக்கும்‌ அபிமானத்‌ 
தாலேயே இந்தத்துன்பம்‌ நமக்கு வருகிறது, உடலில்‌ அபிமானம்‌ 
இல்லாத நிலையாகிய உறக்கத்தில்‌ யாரும்‌ துன்பம்‌ நுகர்வது இல்லை, 
எனவே துன்பத்திற்கு அபிமானமே காரணம்‌ ஆகும்‌. ஆத்மாவோ 
உடலினும்‌ வேரறானது என்பது நல்லப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்பட்ட அறி 
வாகும்‌. ஆகையால்‌ உடலுக்கு ஏற்படும்‌ காயங்களால்‌, ஆத்மாவிற்‌ 
குத்‌ துன்பம்‌: ஏற்படுவதுதகாது. ஒரு பொருளுக்குவந்த காயத்தால்‌ 
மற்றொரு பொருள்‌ துன்பமடையாது. எனவே “நானே உடல்‌?! 
என்ற அறியாமையால்‌ எற்படும்‌ துன்பம்‌, * நான்‌ உடலுக்கு முற்றி 
லும்‌ வேறானவன்‌ '* என்ற நல்ல அறிவால்‌ விலகிவிடும்‌, 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18, 375 
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ஆத்மாவுக்கு, எரிதல்‌, வெட்டுதல்‌ முதலியவற்றுடன்‌ தொடர்‌ 
பில்லை என்பதற்கு அனுபவப்ரமாணம்‌ காட்டப்படுகிறது. 


எள்ள ஏட எக்‌ எள்‌ ௭௭: ஈட) 
எண னாடி ன்‌ ஏர 99 ஏன்ச்ள ப 


பொருள்‌ :-நான்‌ யாதொன்றுடனும்‌ ஒட்டாதவன்‌; உடல்‌ 
தொடர்பு அற்றவன்‌; ஆகையால்‌ நான்‌ எக்காலத்திலும்‌ எரிதல்‌ 
முதலியவற்றை அடையாதவன்‌; என்னிடம்‌ தோன்றும்‌ துன்பங்கள்‌ 
மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்டவை, ஒருவன்‌, தனக்கு வேறான புதல்வன்‌ 
இறந்தால்‌, தானே இறந்ததாக. எண்ணி வருந்துகிறான்‌. அதுபோல 
வேறான உடல்‌ துன்பமுற்றால்‌, தான்‌ துன்பமுறுகிறான்‌. இது பொய்‌ 
யான அபிமானத்தின்‌ விளைவேயாகும்‌, 
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ஆ ட்டி 
மட்ட 0 1 இட்ட ப்பட்ட இ 
5418 நாச: எஏ கொக ௭௭ | 
பொருள்‌:.....*நான்‌ குண்டலத்துடன்‌ கூடியவன்‌”' என்ற அபி 
மானத்தால்‌ ஏற்படும்‌ இன்பதுன்பங்கள்‌ “'குண்டலத்திற்கு நான்‌ 
வேறுபட்டவன்‌?' என்ற விவேக அறிவால்‌ விலகுகின்றன. அது 
போல, *:நான்‌ துக்கமுள்ளவன்‌'? என்ற மயக்க அறிவும்‌, நாணன்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌?? என்ற விவேக அறிவால்‌ விலகுகிறது. 
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*ஆத்மாவினிடம்‌ துன்பமில்லையானால்‌, அதற்கு மோக்ஷத்தை 
உபதேசிப்பது பொருந்தாது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ துன்பம்‌ 
உண்மையாக இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. மயக்க அறிவால்‌ துன்பம்‌ ஏற்‌ 
படுவதில்லை. உறக்கத்திலும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌, துன்பம்‌ மறைந்து 
சக்தி வடிவமாய்‌ இருக்கிறது.”” என்றால்‌: 

182 ன 4 வாரு ஈக ஜா; ) 
எண்ன ஒன்‌ னர: | 

பொருள்‌ :--எந்துநிலையிலாவது, கேவல ஆத்மாவினிடம்‌ 
துன்பம்‌ காணப்படுமேயானால்‌, நாம்‌, நம்‌ விருப்பத்திற்கேற்றவாறு 
துன்பதுதின்‌ சக்தி ஆத்மாவினிடம்‌ உள்ளது என்று எற்றுக்கொள்ள.. 
லாம்‌. அவ்வாறு நாம்‌ கண்டதில்லை. உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ நான்‌ 
என்ற பொய்‌ அபிமானம்‌ கொள்வதாலேயே, துன்பமேற்படுவதைக்‌ 


996  - உபதேச ஸாஹ்ஸ்ரீ 


காண்கிறோம்‌.  * துன்பநுகர்வு பொய்‌அபிமானத்தைக்‌ காரணமாகக்‌ 
கொண்டது”? என்பதை அன்்‌வயவ்யதிரேகங்களால்‌ நாம்‌ அறியலாம்‌. 
விளக்கம்‌ : --**நான்‌, எனது”? என்ற அபிமானத்திற்கு உரிய 
பொருள்‌ அழிந்தால்‌ வருந்துகிறோம்‌. பிறருடைய பொருளிலும்‌, உட 
விலும்‌ நமக்கு அபிமானமில்லை. அவற்றிற்குக்‌ கேடுவந்தால்‌ நாம்‌ 
வருந்துவதில்லை. ஆகையால்‌ அபிமானமே துன்பத்திற்குக்‌ காரண 
மாகும்‌ என்பதை உறுதியாக அறியலாம்‌. இவ்வாறிருக்க உடல்‌ 
தொடர்பும்‌, அபிமானத்‌ தொடர்பும்‌ இல்லாத ஆத்மாவினிடம்‌ துன்‌ 
பமும்‌ துன்பத்தின்‌ சக்தியும்‌ உண்டென்பது பொருத்தமற்றகொள்கை. 
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ஆத்மாவினிடம்‌ துன்பத்தின்‌ தோற்றம்‌ போலியானது 
என்‌ கிருர்‌. 
4 
அவர்‌ ஏளால்‌ என்கவகளார$ ஏ | 
எக எள 2 எாஎர்‌ சனனி ப 
பொருள்‌ :--உடல்‌ மற்றறான்றைத்‌ தொடும்‌ போது, நான்‌ 
தொடுகிஹறேன்‌ என்றும்‌, உடல்‌ அசையும்போது நான்‌ அசைகிறேன்‌ 
என்றும்‌ அனுபவம்‌ உண்டாகிறது. இந்த அனுபவம்‌ அறியாமை 
யால்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ உள்ளதுபோல்‌ தோன்றுகிறது. இது 
போலவே மனம்‌ துன்பத்தை அடையும்போது, அத்துன்பம்‌ அறி 
யாமையால்‌, ஆத்மாவினிடம்‌ காணப்படுகிறது. 
168 
6 அறியாமையாலேயே ஆத்மாவினிடம்‌ துன்பம்‌ காணப்படு 
கிறது”? என்கிளுர்‌, 
[ஏஏக௭1ச[ உ ஒக அகா | 
அர எபிஎ எல்‌ எனை: | 
பொருள்‌ :--ஸ்தூல உடலிலிருந்து ஆத்மாவைப்பிரித்து அறி 
வதால்‌, அசைதல்‌ முதலியவை ஆத்மாவுக்கு இல்லை என்பதை அறி 
கிரோம்‌. அப்படியே லிங்க உடலிலிருந்து ஆத்மாவைப்பிரித்து அறி 
வதால்‌, லிங்க உடலுக்குரிய துன்பம்‌ ஆத்மாவுக்கு இல்லை என்று 
அதநிதல்‌ வேண்டும்‌. நாம்‌ விரும்பாமலேயே, மனம்‌ தனது அவி 
வேகத்‌ தன்மையால்‌ பொருள்களில்‌ செல்லுகின்றது. 
்‌ 169 
ட உண்ட டு 
அவிக கஏ ச ஏச ஏ 64 64 | 
உஷ்‌ 
எனன! மோ 88 ஒள்‌ எளியர்‌ ॥ 
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பொருள்‌: புத்தி பொருள்களின்‌ மேல்‌ செல்லும்போது துன்‌ 
பம்‌ காணப்படுகிறது. புத்தி அசையாமலிருக்கும்‌ போது ஆத்மா 
வினிடம்‌ துன்பம்‌ காணப்படுவதில்லை. ஆகையால்‌, ஆத்மாவிற்குத்‌ 
துன்பம்‌ இயல்பன்று; புத்திக்கே துன்பம்‌ இயல்பு. 


1.10 


இவ்வாறு த்தம்‌ ஆத்மா துன்பமற்றது என்று காட்டி, 
மஹாவாக்யத்தாலேயே நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? என்ற : அபரோக்ஷ்‌ 
அறிவு உண்டாகிறது என்கிறார்‌. 
ஸ்‌ ஏரி: மோனிகா (ஏ எள ஈரம்‌ ஏச 
பொருள்‌:-..நீலமான குதிரை என்ற வழக்கில்‌, நீலம்‌, குதிரை 
என்ற இவ்விரண்டு சொற்களின்‌ கருத்துக்களும்‌, ஒரேபொருளை 
அடைந்து இருக்கின்றன. அதுபோல “நீ ஸத்தாக இருக்கிறாய்‌”? 
என்ற வாக்யத்திலுள்ள நீ, ஸத்‌ என்ற இரண்டு சொற்களின்‌ கருத்‌ 
துக்களும்‌, ஒரே பொருளை அடைந்து இருக்கின்‌ றன. 


விளக்கம்‌:...நீலம்‌ என்பது குணத்தையும்‌, குதிரை என்பது, 
இயற்க அம்‌ குறிக்கின்றன. அப்படியிருந்தும்‌ அவை,ஒருபொருளையே 
அடை.ந்திருக்கின்றன. இதுபோல **நீ, ஸத்‌? என்ற சொற்களும்‌, 
ருண குணி பாவ ஸம்பந்தத்தைப்‌ பெற்றுள்ளன என்று உவமைக்‌ 
குப்‌ பொருள்‌ கூறுதல்‌ தகாது. இரு சொற்களும்‌ ஒரே பொருளைக்‌ 
காட்டுகின்றன?” என்பதை மட்டும்‌ காட்டுவதற்கு, உவமை வந்தது 
என்று கொள்ள வேண்டும்‌, 


143 
த: அட்கள்டதல்‌ ள்‌ ன்‌ அர்னல ன்னு 
மி ப்பட்பாவ்ப்பபப்ப்ப கட்த 
ப்ப பட்ட்ட பலட்ட க ட்டப்ு 
பொருள்‌:--துன்பமற்ற சைதன்யத்தைக்‌ கூறும்‌ ஸத்‌” 
என்ற சொல்லுடன்‌, சேர்த்துக்‌ கூறப்படுவதால்‌, நீ என்ற சொல்‌ 
லுக்கு “ஸத்‌ பொருள்‌?” என்று அர்த்தம்‌. அவ்வாறே ப்ரத்யகாத்‌ 


மாவைக்கூறும்‌ நீ என்ற சொல்லுடன்‌ சேர்த்துக்‌ கூறப்படுவதால்‌, 
““ஸத்‌'' என்ற சொல்லுக்கு, ப்ரத்யகாத்மா என்று பொருள்‌, 


விளக்கம்‌ :-- இங்கு, நீ என்ற சொல்லும்‌, ஸத்‌ என்ற 
சொல்லும்‌, ஸாமானாதி கரண்யத்தை அடைந்து, ப்ரத்யகாத்மாவே, 
ஸத்தாக உள்ளது, ஸத்தே ப்ரத்யகாத்மாவாக ஈ.ள்ளது?? பண்ட்‌ 
ஒரே பொருளின்‌ உண்மையைக்‌ காட்டுகின்றன. 
468 
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இந்த இரு சொற்களும்‌ அபரோக்ஷ்மான ஒரே சைதன்‌ 

யத்தை விளக்குகின்றன '”? என்பதை எடுத்துக்காட்டினால்‌ கூறுகிறார்‌, 
ல்‌ தக ஆ. 4 ன ல்‌ 
வேரி 4 ஏரஏச்‌ ஏழு எனா ) 

பொருள்‌ :-- “நீ பத்தாமவனாயுள்ளாய்‌'”! என்ற்‌ வாக்யம்‌, 
** அபரோக்ஷமாய்‌ விளங்கும்‌ தானே அந்தப்பத்தாமவன்‌”* என்ற 
பொருளை எவ்வர்று உண்டுபண்ணுகிறதோ, அவ்வாறே 66நீ 
ப்ரஹ்மம்‌” என்ற வாக்கியம்‌, அபரோக்ஷமாய்‌ விளங்கும்‌ ப்ரத்யகாத்‌ 
மாவே, அஸம்ஸாரி பரமாத்மா என்ற அறிவை உ.ண்டுபண்ணுகிறது. 
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தது தவம்‌ அஸி?” என்ற மஹாவாக்யது்தில்‌, நீ, அது 
என்ற இரு சொற்களும்‌ ஒரு பொருளைத்தரும்‌ பலமொழிகள்‌; ஆகை 
யால்‌, நீ அதாக இருக்கிறாய்‌” * என்று அவ்விரு சொற்களையும்‌ 
சேர்த்து எப்படி வழங்கலாம்‌? என்ற ஐயத்தை நீக்குகிறார்‌, 


நீ என்ற சொல்லும்‌. அது என்ற சொல்லும்‌ வேறு வேறு 
பொருள்களைக்‌ குநிக்குமானால்‌, அவற்றை ஒன்றுக்கிக்‌ கூறுதல்‌ 
பொருந்தும்‌. வேறான இரு பொருள்களுக்கு ஐக்யத்தைக்கூ.றுவது 
பொருந்துமே தவிர, வேறுபாடின்றி ஒன்றாகவே இருக்கும்‌ பொரு 
ளுக்கு எவ்வாறு ஐக்யத்தைக்‌ கூறமுடியும்‌ ? என்பது ஐயம்‌. 


6 கு ச ய 
ப ப்பப்பகுப்ப்பாப்ட்பபட3இ 
எளி என்னி ஏரி னா | 


பொருள்‌ :- தீ, அது என்ற இரு சொற்களும்‌, தமது தேர்‌ 
பொருளை விடாமல்‌, பலதர்மங்களுடன்‌ கூடிய ஜீவன்‌, ஈச்வரண்‌ 
ஆகிய இரு பொருள்களையும்‌ வெளியிடுகின்றன. அவைகள்‌, மெய்‌ 
யறிவை உண்டுபண்ணுவதை முடிவான நோக்கமாகக்‌ கொண்டுள்‌ 
ளன. :ஐக்யத்ுதை அவை உணர்த்துகின்றன”? என்ற பொருளைதகு 
தவிர வேறு பொருளைக்‌ கூறுவது அந்த மஹா வாக்யத்திற்குப்‌ 
பொருந்தாது, 


விளக்கம்‌ :-- “நீ அதாக இருக்கிறாய்‌'* என்பது மஹாவாக்யம்‌. 
அதில்‌ உள்ள நீ என்ற சொல்லின்‌ நேர்பொருள்‌, ஸம்ஸாரியான 
ஜீவன்‌. அது என்ற சொல்லின்‌ தேர்பொருள்‌, அஸம்ஸாரியான. 
உலகினை உண்டாக்கிய ஈச்வான்‌. இவை வாச்யப்பொருள்‌ என்று 
கூறப்படும்‌. “நீ அதுவாக இருக்கிறாய்‌” என்ற வாக்யத்தை வழங்‌ 
கும்போது நீ, அது என்ற இரண்டு சொற்களும்‌ தம்முடைய வாச்யப்‌ 
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பொருளை விடுவதில்லை, அந்த வாச்யப்‌ பொருள்கள்‌ வேற்றுமை 
யுள்ளவைகளே. அந்த வேறு வேரறுன பொருள்களை, நீ, அது 
என்ற சொற்கள்‌ அறிவிக்கின்றன. ஆகையால்‌ நீ, அது என்று 
தனியாக அவை வழங்கப்படுகின்றன. “நி அதாக இருக்கிறாய்‌?” 
என்று அவ்விரண்டு பொருள்களுக்கும்‌ ஐக்யத்தைக்கூறும்போது, 
வாச்யப்‌ பொருள்களாகிய அவை ஒன்றாகாமையால்‌, அச்சொற்களின்‌ 
லக்ஷணைப்‌ பொருளைக்‌ கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. அந்த லக்ஷணைக்கு 
விட்டுவிடாலக்ஷ£ணை என்பது பெயர்‌, எனவே 4 டு என்பது 
லக்ஷணுவ்ருத்தியால்‌ ஸம்ஸாரம்‌ முதலிய தர்மங்களற்ற ஆத்மா வக்‌ 
காட்டும்‌. அது என்ற சொ ல்லும்‌, எல்லாதர்மங்களும்‌ நீங்கிய கேவல 
சைதன்யத்தை லக்ஷணையால்‌ கா ட்டும்‌. இவ்விரு ட பொருளும்‌ ஒன்று 
என்பதை அஸி என்ற சொல்காட்டும்‌, எனவே மஹாவாக்ய த்தின்‌ 
கருத்து, ஆத்மாவின்‌ உண்மை வடிவை உ பதேசிப்பதுதான்‌. மஹ 
வாக்யத்தின்மூலம்‌ மெய்யறிவு உண்டாகிவிடுகிறது. ஆத்மாவின்‌ 
உண்மை ஸ்வரூபம்‌ விளங்குகிறது, இந்த ஐக்யப்‌ பொருளைத்தவிர 
வேறுபொருள்‌, மஹாவாக்யத்திற்குப்‌ பொருத்தமில்லாத பொரு 
ளாகும்‌, அப்பொருளுக்கு வேதப்ரமாணமில்லை, 


எனவே நீ, அது என்ற இரு சொற்களும்‌ வாச்யார்த்தத்‌ 
தினால்‌ வேறுபட்டவை; ஆகையால்‌ அவைகளைச்‌ சேர்த்து மஹா 
வாக்யத்தில்‌ துவ மு பொருத்தமானதே. 
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மெய்யுணர்வினால்‌ மட்டுமே பயன்‌ எற்பட்டுவிடும்‌; வேறு 
செயல்கள்‌ வேண்டா எண்பது விளக்குகிறார்‌. 


ப டடய்ப்ப்பா க பப படப்பட இ 
ஏஏ ஏரண ஏல்‌ எனா ॥ 


பொருள்‌ :-- ஒன்பதின்மரே உளர்‌ என்ற மயக்க அறிவால்‌, 
விவேகத்தை இழந்தவன்‌, பத்தாம்‌ எண்ணைப்பூர்த்தி செய்யும்‌ தனது 
வடிவை அறிவதில்லை. அப்போது அவன்‌ நண்பனுடைய மொழி 
யால்‌ பத்தாமவனை அறியவே விரும்புவான்‌; யாதொரு செயலையும்‌ 
விரும்பமாட்டான்‌, அதுபோல மோக்ஷத்தை விரும்பும்‌. மனிதன்‌, 
மறந்த தன்‌ உண்மை வடிவத்தை மட்டும்‌ அறிய விரும்புவானேயன்‌ நி, 
யாதொரு செயலையும்‌ செய்ய விரும்பமாட்டான்‌. 


விளக்கம்‌ :.- ஜ்ஞானம்‌ ஒன்றே அறியாமையைப்போக்கும்‌; 
ஆதலால்‌ செயலால்‌ யாதொருபயனுமில்லை என்பது கருத்து. 
ஜ்ஞானத்தைப்போல கெயல்‌ நேராக மோக்ஷத்திற்கு ஸாகனணமாகாகு, 
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1.14 
பத்தாமவன்‌ என்ற எடுத்துக்காட்டில்‌, அக்கூட்டதுதார்‌ பத்தாம 
வனை ஆறு அடித்துச்சென்று விட்டது என எண்ணினர்‌. அதனால்‌ 
வருந்தினர்‌. அதுபோல இங்கு ஆத்மாவை யார்‌ அடித்துச்‌ 
சென்றார்‌ ?:. என்று வருத்தம்‌ ஏற்படும்‌ ? எனில்‌ :. 


பப்ப பா ட்ட்டப இப ட்டது பதி 
[8௭ என்னாள்‌ 849 எள்‌ ஏ ப 


- பொருள்‌ 2-- ஜீவன்‌ அவித்யையால்‌ மறைபட்ட விவேகத்தை 
உடையவனாக இருப்பதால்‌, அவன்புத்தி வெளிப்பொருள்களில்‌ செல்‌ 
கிறது. அதனால்‌ அவன்‌ வேளிப்பொருள்களுடன்‌ தொடர்பில்லாத, 
தன்‌ கேவல சைதன்ய வடிவத்தை, தசமன்‌ தன்னை அறியாததுபோல்‌ 

விளக்கம்‌:--- அவித்யை, தன்‌ ஆவரணசக்தியால்‌ ஆத்மாவின்‌ 
உண்மை வடிவை மலறக்கிறது. விக்ஷேபசக்தியால்‌ அதனிடம்‌ 
வேறு பொருளைத்‌ தோற்றுவிக்கிறது. ஆகையால்‌ ஜீவன்‌, கண்னை 
உண்மையாக அறியாமல்‌, அபிமானமுள்ள வேறு பொருளாக 
எண்ணி, ஆசையை வளர்த்துக்கொண்டு  துன்புறுகிரடுன்‌. எனவே 
ஆத்மாவை அவித்யையே அடித்துச்‌ சென்றது என்று ஒருவாறு 
ஒப்புமைக்காகக்‌ கூறலாம்‌. அவித்யையால்‌ துன்பமேற்படுகிறது. 
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அவித்யையால்‌ மறைபட்ட ஆத்மாவை ஜீவன்‌ எங்ஙனா 
மறிகிறான்‌ ? என்றால்‌ 
ஸை: த்‌ அ்ன்‌ வலம்‌ ஹம. ட 32 2 
ணகி வள்‌ கார்போ: | 
எள்‌ ளர்‌ கணக்‌ ப 
பொருள்‌ :-. ₹*நீயேபத்தாமவன்‌”' என்று நண்பன்‌ மொழிந்த 
வுடன்‌, பத்தாமவன்‌ தன்னை அறிந்து துன்பத்தை விடுகிருன்‌. அது 
போல :₹நீயே ப்ரஹ்மமாக இருக்கிறாய்‌?” என்ற வேதத்தின்‌ உப 
சககேசத்தைக்‌ கேட்டதும்‌, மோக்ஷத்தை விரும்பும்‌ ஜீவன்‌, எல்லா 
அத்தக்கரணங்களுக்கும்‌ ஸாக்ஷியான தனது உண்மை வடிவை 
14 
“தத்‌ துவம்‌ அஸி'? என்ற வாக்யக்தில்‌, தத்‌ எண்பது 
_ மூதலில்‌ இருப்பதால்‌ உ.த்தேச்யம்‌ எனப்படும்‌. தவம்‌ என்ற சொல்‌ 
பிறசூ இருப்பதால்‌ அது விதேயமாகும்‌ ஆகையால்‌, “சூத்‌, பதப்‌ 
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பொருளாகிய ப்ரஹ்மத்திற்கு. த்வம்‌ பதப்பொருளாகிய ஜீவத்தன்‌ 
மையை இந்த வாக்யம்‌ விதிக்கிறது; ஜீவணுக்கு ப்ரஹ்மத்தன்மையை 
இதந்த வாக்யம்‌ விதிக்கவில்லை?? என்ற ஐயத்தைப்‌ போக்குகிறார்‌. 
“தத்‌ துவ மஸி'* என்பதற்கு ப்ரஹ்மமே ஜீவனாகிறது என்று 
தான்‌ பொருள்‌., ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மமாகிறது என்ற பொருளில்லை:3 
என்பது ஐயம்‌. 


ஓ 6 4 ம்‌ 4 * சவ ச 
6 14 86 0௮14 06 ஏஏம்‌ ஏர | 
ஏஏ கனர்‌ எனி ஏாரடவி எல்‌ ப 
பொருள்‌ :.-- யாவருமறிந்த பொருளைக்கூறும்‌ குவம்‌ என்ற 

சொல்லை முன்னும்‌, யாவரும்‌ அறியாத பொருளைக்கூறும்‌ தத்‌ 
பதத்தைப்பின்பும்‌ அமைத்தாலேயே வாக்யம்‌ பொருத்தமாகும்‌. பிறகு, 
அன்வய வயதிரேகங்களால்‌, அந்த இரு சொற்களின்‌ கருத்தை 
அறிவதன்‌ மூலம்‌, வாக்யத்தின்‌ பொருளை நன்சூ அறிதல்‌ கூடும்‌. 


விளக்கம்‌ :-- பாடக்ரமத்தைவிட அஆர்த்தக்ரமமே முதன்மை 
யாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தக்கது. “அர்க்க எர்ணன்‌ என்ன்‌? என்‌ 
பது ஒரு நீயாயம்‌, :*எது யாவருமறிந்தசேதோ, அதைப்பின் பற்றி 
யாவரு மநியாத ஒன்றை விதிப்பது முறை”: என்பது அந்தந்யாயத்‌ 
தின்‌ பொருள்‌. இந்தமுறையில்‌, யாவரும்‌ அறிந்தது ஜீவாத்மா. 
யாவருமறியாதது பரமாத்மா. ஜீவனுக்குப்பரமாத்மத்தன்மையைக்‌ 
கூறுவதே பொருள்‌ பொருத்தம்‌ கொண்டமுறை. ஆதலால்‌ த்வம்‌ 
பதத்தை முன்பும்‌ தத்பதத்தைப்பின்பும்‌ வைத்து அதந்வயம்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. தவம்‌, தத்‌ ஆகிய இருசொற்களுக்கும்‌, இபொருள்கள்‌ 
யாலை? என்பதை உடன்பாட்டு முறையிலும்‌, எதிர்மறை முறையிலும்‌ 
உறுதியாக அறிந்து கொண்டால்‌, அவ்விரண்டும்‌ ஒன்றே என்ற 
உண்மையறிவு பிறகு வாக்யத்தால்‌ ஏற்படும்‌. 


118 
பாடகரமத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அர்த்தக்ரமம்‌ முக்யமானது 
என்பகை விளக்குகிறார்‌. 
ச ட்‌ ்‌்‌ ட 5 
ஏ 18 அனார்‌ ஈவார்‌ அவ்வா ) 
ச ட்பக டு 
பய கட்கு டவ ங ய பபபட்பால்‌ 
பொருள்‌ :-.. **ஒரு வாக்யத்தில்‌ உள்ள சொற்களுக்கு, அங்கு 
அமைந்த முறையிலேயே பொருள்‌ கூறவேண்டும்‌?” என்ற விதி 
வேதத்திற்கு இல்லை. எவ்வாறு சொற்களை அமைத்தால்‌ வாக்யத்‌ 


தின்‌. பொருள்‌, பொருத்தமுறுமோ, அந்த வரிசைமுறையில்‌ 
அவற்றை நாம்‌ அமைத்தல்‌ வேண்டும்‌. 


உபதேதேச ஸாஹஸ்ரீ. 


1 79 
ஓர்‌ ஆசிரியர்‌ மாணவனை தேோோக்கி “நீ ப்ரஹ்ம மாவாய்‌:' 
என்று கூறியவுடன்‌ அவன்‌ ₹: நான்‌ எப்படி ப்ரஹ்மமாடவேன்‌ £”' என்று 
வினவுகிறான்‌. ஆகையால்‌ “ மஹாவாக்யம்‌ உடனேயே அபரோகு்ஷ 


அறிவை உண்டாக்காது.” எண்ரறால்‌ :- 
ஏன லி எாணிர ரவர்‌ ப 
ஏடி எச்கொனி ஈச எனி எ ஏன்‌ ப 


பொருள்‌ :-. நிலையான கருத்துள்ள மஹாவாக்யங்களில்‌ 
உள்ள சொற்களின்‌ பொருள்‌, நன்கு ஆராய்ந்து அறியப்படுமே 
யானால்‌, அந்த வாக்யங்களின்‌' பொருளறிவு தடங்கலின்றி. உறுதி 
யாக ஏற்பட்டுவிடும்‌. அப்பொழுது வாக்யங்களால்‌ எப்படி 
அறிவேற்படும்‌'”' என்ற வினாவே தோன்ருது. 


180 
மஹா வாக்யத்திலுள்ள சொற்களின்‌ பொருளை நன்கு 
அறியாதவனே “நான்‌ எப்படி ப்ரஹ்மமாவேன்‌?? என்று வினவுவான்‌ 
என்கிரூர்‌. 
ர்க்க 5 ்‌ 
அன ரரகி் டாள்‌ 8) 
6 ன 
ஊன ஏ எ: எம்‌ ஏரின்‌ 8 உண ப 
இபொருள்‌ ம்‌ அன்வய வ்யதிரேக முறையால்‌ புறப்பொருளி 
லிருந்து ஆத்மாவைப்‌ பிரித்தறியும்‌ முறை வேதத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்‌ 
ளது. மஹாவாக்யத்தின்‌ சொற்பொருளை அறிவதன்‌ பொருட்டே 
அங்ஙனம்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. சொற்களின்‌ கருத்தை அறியாவிட்‌ 
டால்‌ வாக்யத்தின்‌ கருத்தை யாராலும்‌ அறிதல்‌ இயலாது. 
181. 
ஐ பத க்‌ ல ட்‌ 
ஏனோ ரட ர வரவ] | 
ஷீ 6 சூ ல 
2984 9௭ எல்‌: என்கி கரனட ப 
பொருள்‌ :-- “நீ அதாக இருக்கிறாய்‌?” முதலிய மஹாவாக்யங்‌ 
களில்‌ நீ என்ற சொல்லின்‌ பொருளினை .நன்கு பிரித்து அறியாமை 
யாலேயே அவ்வாக்யங்களின்‌ கருத்தாகிய “நான்‌ என்றும்‌ ஸம்ஸார 
கார்மங்களிலிருந்துட விடுபட்டவண்‌””. என்பது மக்களுக்கு விளங்கு 
வதில்‌ லை, 


நீ அதுவாயிரு க்கிராய்‌ என்பணாகு விளக்கும்‌ பகுதி.18. 394 


விளக்கம்‌ :-- தத்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை ஆராய்வதை 
விட, தவம்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை ஆராய்வதில்‌ அதிக 
முயற்சியை மேற்கொள்ள்‌ வேண்‌ 9ம்‌ என்பது. கருத்து. 
182...-188 
இவ்வாறு ஆராய்வதின்‌ பயன்‌ மறுபடியும்‌ உறுதி செய்யப்படு ப 
கிறது. ்‌ 
ஏனை [கிரக எகா எள | 
ஷெல்‌ ம [அவி டவல்‌ 
ஈஏ.ஏஏல்‌. 89% (8 மாளா ப 
ட அகவயின்‌ த 5 ே 
ஏண்‌ கடி அச்‌ கனி கக: | 
ப்பட ம்பம்‌ 0 ட்ப 
பொருள்‌ :--- வேதம்‌ அந்வய வ்யதிரேகங்களை உரைப்பது, 
த்வம்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை ஆராய்ந்தறிவதன்‌ பொருட்டே 
ஆகும்‌. வேறு எதற்காகவுமன்று, த்வம்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருளைப்‌ 
பிரித்து நன்கறிந்து விட்டால்‌, வாக்யத்தின்‌ பொருளாகிய அகண்ட 
அறிவுவடிவம்‌ உள்ளங்கையிலுள்ள வில்வப்பழம்‌ போல, நன்கு 
விளங்கிவிடும்‌. ஆகையால்‌, நான்‌ என்னும்‌ ஜீவனிடத்தினின்றும்‌, 
துன்பம்‌ முதலிய ஸம்ஸாரதர்மங்கள்‌ விலக்கப்படுமேயானால்‌, “நான்‌ 
தூய அறிவு வடிவான ஸாக்ஷீ'* என்ற நிச்சயம்‌ ஏற்படும்‌. ஆகையால்‌, 
த்வம்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை முதலில்‌ நன்‌ கறிதல்‌ வேண்டும்‌. 
1.84 
ல்‌ ட்‌ ரக்‌ ச்‌ நகற்‌ நரக* ்‌ ஷ 
விஸ்‌ எரரஏன்‌ எகோ ரளி: 
௭ எட்‌ கா களி ॥ 
பொருள்‌ :.. இவ்வாறு, அபரோக்ஷமான ஆத்ம அறிவு, 
மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளாகப்‌ பொருந்தும்‌ போது, சொற்பொருளை 
அறிந்த பெரியோர்கள்‌ சிலர்‌, வேதப்‌ பொருளைப்புறக்கணித்துவிட்டுக்‌ 
கூறப்படாத பொருளைக்‌ கல்பனை செய்வது பொருத்தமன்று. 
185 


மஹாவாக்யத்தின்‌ கருத்து, ப்ரத்யக்ஷம்‌ முகதுலிய ப்ரமாணாங் 
களால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவுக்குப்‌ பொருந்தாமல்‌ இருக்கிறது. ஆகை 
யால்‌ அதை எப்படி ஏற்றுக்‌ கொள்ளலாம்‌? என்றால்‌ :-ஃ 


ஏரின்‌ ஏ தரகு ஏக ) 
எலி கன்‌ வட எாளாள்‌ | 


584 ்‌ உப தச ஸாஹஸ்‌ ர்‌ 


பொருள்‌ :-- *“மஹாவாக்யத்தின்‌ கருத்து, ப்ரத்யக்ஷம்‌ முகுவிய 
ப்ரமாணங்களால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவுக்கு முரண்பட்டது, ஆகையால்‌ 
அக்கருத்தை ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்கள்‌ விலக்குகின்‌ றன. 
“* தங்கமணிகளால்‌ சமையல்‌ செய்யவேண்டும்‌!” என்று ஓரிடத்தில்‌ 
வேதம்‌ கூறுகிறது. அது ப்ரத்யக்ஷத்துக்குப்‌ பொருந்தாது. அதனால்‌ 
அது விலக்கப்படுகிறது. அதுபோல மஹ்வாக்யத்தின்‌ கருத்தும்‌ 
விலக்கப்படும்‌." என்று கூறுவது தவறு. வாக்யத்தின்‌ கருத்து 
உண்மையான ப்ரத்யக்ஷ அறிவுக்கு முரணானால்‌ அது விலக்கப்பட 
லாம்‌. ஆனால்‌ போலியான ப்ரத்யக்ஷ அறிவினால்‌ மஹாவாக்யத்தின்‌ 
கருத்து எவ்விதம்‌ விலக்கப்படும்‌? 


விளக்கம்‌ :-.. நான்‌ ஸம்ஸாரீ என்ற அறிவு, போவியான 
ப்ரத்யக்ஷ அறிவாகும்‌, எங்ஙவனமெனில்‌ நான்‌ யரர்‌? என்பதை 
நன்கு ஆராய்ந்தால்‌, நான்ஸம்ஸாரீ அல்லன்‌ என்பதும்‌, நான்‌ தூய 
பரமாத்மாவே என்பதும்‌ விளங்கிவிடும்‌. எனவே போலியான 
ப்ரத்யக்ஷ அறிவு வேகதுமொழியாலேற்படும்‌ மெய்யநிவை விலக்காது. 
குங்கமணிகளைச்சமையல்‌ செய்வது என்பது இயலாது செயல்‌, 
ஆகையால்‌ அந்த வாக்யத்திற்கு வேறு பொருள்தான்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. தங்கமணிகளை நீரில்‌ கொதிக்கவைப்பதால்‌, அவைகளுக்கு 
ஒரு ஸம்ஸ்காரம்‌ ஏற்படுகிறது. இவ்வாறு ஸம்ஸ்காரம்‌ பெற்ற 
தங்கமணிகளுக்கு ப்ரயாஜை என்ற இஷ்டியில்‌ உபயோகம்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது. எனவ குங்கமணிகளை ச்‌ சமைக்க வேண்டும்‌ 
என்பதில்‌ வேதத்திற்குக்‌ கருத்தில்லை; ஸம்ஸ்காரம்‌ அளிப்பதில்‌ தான்‌ 
கருத்து. அதுபோல மஹாவாக்யப்‌ பொருளைக்கொள்ளல்‌ குகாது, 
“கான்‌ ப்ரஹ்மம்‌” என்று உபாஸனை செய்வதால்‌ ஆத்மாவிற்கு 
ஸம்ஸ்காரம்‌ ஏற்படுகிற து என்று கல்பனை செய்வது பொருத்த 
மின்று. 


நீ ப்ரஹ்மம்‌?” என்பது உடனேயே அபரோக்ஷமான மெய்‌ 
யறிவை உண்டாக்கிவிடுகிறது, மெய்யறிவு ஏற்படவில்லை என்றால்‌ 
அதுற்குக்காரணம்‌, மஹாரவாக்யச்‌ சொற்பொருளை நன்கறியாமலி 
ரூப்பதேயாகும்‌. எனவே நான்‌ துன்பமுடையவன்‌ என்ற போலி 
யான ப்ரத்யக்ஷ அறிவு, நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? என்ற மஹாவாக்ய 
,மெய்யறிவை விலக்காது. 
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மஹாவாக்ய மெய்யறிவை ப்ரத்யக்ஷ அறிவு விலக்காது 
என்பது சரி; ஆனால்‌ நான்‌ துன்பமுள்ளவனண்‌ என்ற அனுபவம்‌ 
இருக்கும்போது, “நான்‌ துன்பமற்ற ப்ரஹ்மம்‌'* என்ற மெய்யறிவு 
ஏற்படாது.” என்றால்‌ :-...அது தவறு என்கிரர்‌, 
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்‌ ட ந 
சாணவிரர்‌ ஈ19 என்‌ ரஎடவிர்‌ எ ளார்‌ | 
ஏனடி வு எள வரி ப 
பொருள்‌ :- “நான்‌ துன்பமுள்ள்வன்‌ என்ற அறிவு போலி 
யானாலும்‌, அது முதலில்‌ ஏற்பட்டதால்‌ வலிமை கொண்டது. அது 
இருக்கும்போது நான்‌ துன்பமற்றவன்‌ என்ற மஹாவாக்ய அறிவு 
உண்டாகாது.” என்பது தவறு, இதற்கு. விலக்கு உண்டு. 
விளக்கம்‌ :--- முன்னாலேற்படும்‌ அறிவுக்கு வவிமை அதிகம்‌; 
ஆகையால்‌ பின்னால்‌ ஏற்படும்‌ பலமற்ற அறிவு அதைப்போக்காது. 
நான்‌ ஸம்ஸாரீ?? என்ற அறிவு முன்னால்‌ ஏற்பட்டது. “நான்‌ 
அஸம்ஸாரீ':? என்பது பின்னால்‌ ஏற்பட்டது. ஆகையால்‌ முன்னால்‌ 
ஏற்பட்டதுதான்‌ பின்னால்‌ ஏற்பட்டதை விலக்கும்‌ என்பது ஆகே்ஷே 
பணையின்‌ கருத்து. முன்னுல்‌ ஏற்பட்டது போலி அறிவாகையால்‌, 
அதைப்பின்னால்‌ ஏற்பட்ட மெய்யறிவு விலக்கும்‌ என்பது ஸித்‌ 
காந்தம்‌. ்‌ 
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லு ஒட ஏனாம்‌ ஏரலவ 108௫6: | 
னது ரர்‌ 
கபய பதக ப கட்பட்டு ன 
பொருள்‌ :-.. கனவில்‌ எரித்தல்‌, வெட்டல்‌ முதலிய காரணங்‌ 
களால்‌ உண்டாகும்‌, துன்பமயக்கம்‌, பிறகு நனவில்‌ ஏற்படும்‌ உணர்‌ 
வால்‌ விலக்கப்படுவதைக்‌ கண்டிருக்கிறோம்‌. ஆகையால்‌ பொய்யறிவு 
முன்பு ஏற்பட்டாலும்‌, அதைப்‌ பின்பு ஏற்படும்‌ மெய்யறிவு விலக்கும்‌. 
“கனவுகாணும்‌ காலத்தில்‌, கேட்ட வாக்யங்களால்‌ துன்பஉணர்வு 
அழிக்கப்படுவகில்லையே! எழுந்தபிறகல்லவா அழிக்கப்படுகிறது ? 
எனிண்‌ :.. 


188 
அது தவறு; கேள்‌. 


சா்ள€ னன எண ௭௪௭ ட்டா 

எர8 008௭ எீள௭: எனிரர்‌ என? என்ர ॥ 
பொருள்‌ :-- கனவு நிலையில்‌ துன்பம்‌ விலக்கப்படாவிடினும்‌, 
அத்துன்பம்‌, உண்டாவதற்கு முன்பும்‌, அழிந்ததற்குப்‌ பின்பும்‌, 
இல்லை; ஆகையால்‌ அது விலக்கப்பட்டதே ஆகும்‌. துன்பமோ, 
மயக்க அறிவோ எதுவாயினும்‌ னத வப்‌ எந்நாளும்‌ பவுல்‌ 


லும்‌ இருந்ததில்லை. 
49 
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விளக்கம்‌ :-- ஆத்மர்‌ எர்நாளுமிருக்க, துன்பம்‌ நடுவில்‌ 
தோன்றி மறைகிறது. அது ஆத்மாவின்‌ தர்மமன்று. வந்து 
போகும்‌ அது, ஆத்மாவினிடம்‌ ஆரோபிக்கப்பட்ட அனுபவம்‌. அது 
பொய்யனுபவம்‌. அதை ப்ரமாண அறிவு போக்கும்‌. வெள்ளி என்ற 
மயக்கத்தை £:கிளிஞ்சல்தான்‌”' என்ற வாக்கியத்தால்‌ ஏற்படும்‌ 
உண்மை. அறிவு அழித்துவிடுகிறது. எனவே ப்ரமாணமுள்ள மஹா 
வாக்ய அறிவு, “நான்‌ ஸம்ஸரரீ:? என்ற மயக்க அறிவை அழித்துக்‌ 
கொண்டே மெய்யறிவையும்‌ தோற்றுவிக்கிறது. : ஆகையால்‌ மஹா 
வாக்யம்‌, துன்பத்தைப்‌ போக்கும்‌ திறமுடையதே ஆகும்‌. 
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வாக்ய அறிவு, ப்ரத்யக்ஷத்தினும்‌ வலிமையுடையது”” என்‌ 
பை வேறுவகையில்‌ கூறுகிறுர்‌. 
ஏனரானஎ சான்‌ கணனி ஏன) 
வர்‌ எரர4 96 ஏரி ப 
பொருள்‌ :-- *நாண்‌ பத்தாமவன்‌'!' என்று பின்னால்‌ நண்‌ 
பனின்‌ மொழிகளால்‌ ஏற்பட்ட உண்மையறிவு, “ஒன்பது பேர்களே 
உள்ளனர்‌?” என்று முன்னால்‌ ஏற்பட்ட போலியான ப்ரத்யக்ஷ 
அறிவை அழித்துவிட்டே ஏற்படுகிறது. அதுபோலவே நான்‌ 
அஸங்கனானபரமாத்மா'' என்ற மெய்யறிவு, பின்னால்‌ வாக்யத்தால்‌ 
ஏற்படுகிறது. நான்‌ துணன்பமுள்ளவன்‌”? என்ற போலியறிவு 
முன்னால்‌ ஏற்படுகிறது, பின்னால்‌ ஏற்பட்ட மெய்யறிவு முன்னாலேற்‌ 
பட்ட பொய்யறிவை விலக்குகிறது. இவ்வாறு அறிந்தால்‌ யாதொரு 
முரண்பாடும்‌ ஏற்படாது. 
1.90....191 


வாக்ய அறிவு, ப்ரத்யக்ஷ அறிவினும்‌ பலமுள்ளது”? என்பது 
சுருக்கமாக மறுபடி வற்புறுத்தப்படுகிறது, 
என ஏக 19ள4்‌ எண்‌ எனா: 
(ட டவ ்‌ ப பி 
எனா எள்‌ வவ்னிரக ப 
கிட ட (௫ ர்‌ 
வதய ப டப்‌ இட்ட தட்ட இட்ட 
உ குடு ன ம்‌ டத வி 
௭ 1ள$/ராணாள்‌ எச்‌ எட்கா | 
பபொருள்‌ :.._ “நான்‌ எந்நாளும்‌ விடுபட்டவன்‌”” என்ற அறிவு 
வாக்யத்தினாலேயே ஏற்படுகிறது; வெ௫ருன்‌ நினாலுமன்று. வாக்யப்‌ 
பொருளின்‌ அறிவு, பதப்பொருள்களின்‌ அறிவை முன்னிட்டே ஏற்‌ 
படுகிறது. பதப்பொருள்களின்‌ அறிவு, அந்வய வ்யதிரேகத்தால்‌ 


நீ அதுவாய்‌ இருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி. 18 597 


உறுதியாக ஏற்படுகிறது. இவ்வாறு, துன்பமற்றதும்‌, செயலற்றதும்‌ 
ஆகிய ஆத்மஅறிவு, வாக்யத்தால்‌ அடையப்படுகிறது. 
192 
க மட்ட த பத றபப இட்டது 
வளரி எள்‌ ஈன்‌ ப 
பொருள்‌ ;---*நீ பத்தாமவன்‌ '” என்ற வாக்யத்தால்‌, தன்னைப்‌ 
பற்றிய அறிவு எவ்வாறு ஏற்படுகிறதோ, அவ்வாற தீ ஸத்தாக . 
இருக்கிறாய்‌'' என்பவை போன்ற வாக்யங்களால்‌, தூய ஸாக்ஷியாகிய 
ஆத்மாவைப்பற்றிய அறிவு, தெளிவாக ஏற்படுதல்‌ கூடும்‌. 
198 
9 ே ம்‌ 0௯ 
பட்டது ப்பது இட்டு பட்ட்டஇ 
ன அவதிப்‌ ப அக்‌ ்‌ 
பபப பபப 0201 4 ஏவ (| 
பொருள்‌ :--- கனவில்‌ தோன்றிய எல்லாத்‌ துன்‌ பங்களு,ப்‌ 
விழித்துக்‌ கொள்வதால்‌ விலகுகின்றன. அதுபோல நான்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌: என்ற அறிவால்‌ தன்னிடத்தில்‌ காணப்பட்ட துன்பங்‌ 
களெல்லாம்‌ அறவே விலகுகின்றன, 
1:94 
ன 
தணக எளக௭ன கோளி: | 
ஈனா ளோ ஏர எனச்‌ என்ட 
பொருள்‌ :₹-. பொன்‌ மணிகளைச்‌ சமைக்க வேண்டும்‌” எண்று 
வாக்யம்‌, அதன்‌ நேர்பொருளின்‌ அநிவை உண்டுபண்ணுவ தில்லை. 
ஏனெனில்‌ மணிகளை அரிசியைப்போல்‌ மென்மையாகும்படி சமைத்‌ 
குல்‌ இயலாது, ஆகையால்‌ அந்த வாக்யம்‌ வேறு பொருளைக்கொண் 
ட.து ஆகும்‌. தத்‌ தவம்‌ அஸி முதலிய வாக்யங்களுக்கு அவ்வாறு 
வேறு பொருள்‌ கொள்ளல்தகாது. ஏனெனில்‌, *“நீ அதாக இருக்‌ 
கிறாய்‌! என்ற பொருள்‌, முரண்பாடு இல்லாமல்‌ அனுபவத்துக்கு 
ஏற்றதாய்‌ உள்ளது. 
195 
மஹா வாக்யம்‌ மெய்யநிவை உண்டாக்குவதில்‌ முரண்பாடு 
இல்லை? என்பதை விளக்குகிறார்‌. 


144 எனானின (ஏ என்‌ எஈக்காறு | 
எனகக ஏர்‌ வினாவ ஏட ப 


பொருள்‌ :-- “தத்‌ த்வம்‌ அஸி! என்ற வாக்யத்தில்‌, தத்‌ 
என்ற சொல்லுக்கும்‌, அஸி என்ற சொல்லுக்கும்‌ உரிய பொருள்கள்‌ 


ப 
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நன்கு அறியப்பட்டுள்ளன. ஆனால்‌ த்வம்‌ என்ற சொல்லின்‌ 
பொருள்‌ நன்கு அறியப்படவில்லை. அங்ஙனமிருக்க அதன்‌ உதவி 
யின்றி, அந்த மஹாவாக்யம்‌ மெய்யறிவை உண்டாக்குவதில்லை. 

விளக்கம்‌: நீ அதாக இருக்கிறாய்‌! என்று கேட்டவுடன்‌ 
மெய்யறிவு உண்டாவதில்லை என்று ஐயம்‌ கொள்வது தகாது. நீ 
என்ற சொல்லின்‌ பொருளை நன்கறியாமையாலேயே மெய்யறிவு 
உண்டாவதில்லை. நீ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை அறிந்துவிட்டால்‌ 
- அர்த வாக்யம்‌, தன்பொருளை நேராக அநிவிப்பதில்‌ யாதொரு முரண்‌ 
பாடும்‌ இல்லை. *டுபான்மணிகளைச்‌ சமைக்கவேண்டும்‌'” என்ற 
வாக்யம்‌ நேர்பொருளைத்தராது, ஏனெனில்‌ முரண்பாடு ஏற்படும்‌. 
எனவே அதற்கு வேறு பொருளையே சொல்ல வேண்டும்‌. மஹா 
வாக்யத்திற்குப்‌ பொருள்‌ கொள்வதில்‌ முரண்பாடு இல்லை. மஹா 
வாக்யத்தால்‌ உடனே மெய்யறிவு ஏற்பட்டுவிடும்‌, ஏற்படவில்லை 
என்றால்‌ அதற்குக்காரணம்‌, நீ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை நன்கு 
அறியாமையே ஆகும்‌. ஆகையால்‌, நீ என்ற சொல்லின்‌ பபொரு௯ை 
ஆராய்ந்து அறிவதில்‌ அதிகமான முயற்சியைக்கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌, 

196 
அஸி என்ற சொல்லின்‌ உபயோகத்தைக்‌ கூறுகிறுர்‌. 
88₹ஏ8 ஏணளலினான்‌ என்னி ர்‌ ௭௫௪ | 

பொருள்‌ :-- நீ, அது என்ற சொற்களால்‌ குறிக்கப்படும்‌ 
பொருள்‌ ஒன்றே என்பதை அஸி பதம்‌ காட்டுகிறது. 

விளக்கம்‌ :-. நீ உன்னை ப்ரஹ்மமாய்‌ த்யானம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்பது மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளன்று, ஜீவனும்‌ 
ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்று?” என்பதே மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளாகும்‌, 

1.97 

தத்‌, தவம்‌ என்ற சொற்கள்‌, ஒரே பொருளைக்காட்டுவதால்‌ 

ஏற்படும்‌ லாபம்‌, யாடுதனில ;-.- 


டட த ப்ப ப நத ட சட்டப்‌ (ர 
ஏளனம்‌ ஏடி ராஜர்‌ ப 


பொருள்‌: அது என்ற சொல்‌, நீ என்ற சொல்லுடன்‌ ஒன்று 
படுத்திக்‌ கூறப்பட்டுள்ளதால்‌ ₹₹4அது?? என்ற அந்தச்சொல்‌ ப்ரத்ய 
காத்மாவையே கூறும்‌. அவ்விதமே நீ என்ற சொல்‌, அது என்கிற 
சொல்லுடன்‌ ஒன்று படுத்திக்‌ கூறப்பட்டிருப்பதால்‌, அந்த “நீ என்ற 
சொல்‌, ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தையே கூறும்‌. இவ்வாறு கூறப்படுவதால்‌, 
இத்த இருசொற்களும்‌, ஜீவனது துன்பமுறும்‌ தன்மையையும்‌, 
ப்ரஹ்மத்தினது பரோக்ஷத்தன்‌ மையையும்‌ விலக்குகின்‌ றன, 
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| 198 

க்‌ பதை நனி ப த 
ஈன்‌ ஏ ஏ18 ௮ ஏச! ஈராறு ॥ 
பொருள்‌ :- இவ்வாறு “நீ, அது'' என்ற சொற்கள்‌, ஒன்றை 
யொன்று தழுவியிருந்துகொண்டு “இஞ்தன்று இஃதன்று'' என்கிற 
வேதவாக்யங்களால்‌ கூறப்படும்‌ - இரண்டற்ற - தூய - ஆத்மஸ்வ 
ரூபத்தைக்‌ தெரிவிக்கின்‌ றன. 
199 


ஈஏ்‌ எளி எனன ஈட எ | 
ஹவிர்‌ கற்றார்‌ ப 


பொருள்‌ :-- இவ்வாறு நீ அதாக இருக்கிறாய்‌?” என்ற மஹா 
வாக்யத்திற்குப்‌ பயன்‌ அறியப்படும்‌ பொழுது, அந்த வாக்யத்தை 
ப்ரமாணமற்றதாகவோ, அல்லது செயலைப்போதிப்பதாகவோ எவ்‌ 
வாறு கூறுதல்‌ முடியும்‌ * 


2௨00 


இவ்வாறு மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளை ஆராய்ந்தால்‌, 
. செயல்புரியவேண்டும்‌'? என்பதற்கு இடமில்லை என்று கூறுகிளுர்‌. 


ஏணாயனரவிர ஒரவர இனக: | 
௭ கண்ணான அரி ணக: | 


பொருள்‌ :-- மஹாவாக்யத்தின்‌ முதலுபதேச காலத்திலும்‌, 
விசாரிக்கும்‌ இடைக்காலத்திலும்‌ அபரோக்ஷை அனுபவ முடிவு 
காலத்திலும்‌, செயல்புரிதல்‌ என்பது வாக்யப்பொருளின்‌ அறிவுக்கு 
முரண்பட்டதாகும்‌. ஆகையால்‌ செயல்புரிவதை நாங்கள்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதில்லை. மேலும்‌ வேதம்‌ அந்த நிலைகளில்‌ யாதொரு செயலை 
யும்‌ கூறவில்லை. வேதம்‌ கூறிய உண்மைப்‌ பொருளை விடுவது 
பயனற்றதாகும்‌. 


விளக்கம்‌ :-தன்ஸ்வரூபத்தை அறிவிக்க, வேதம்‌, தத்‌ த்வமஸி 
என்று உபதேசம்‌ செய்கிறது. அந்த நிலையிலும்‌ அது செயலைக்கூ.ற 
வில்லை, பிறகு, சொற்பொருளை அந்வய வ்யதிரேகங்களால்‌ உறுதி 
யாக ஆராய்ந்தறியும்‌ போதும்‌, செயல்புரிதல்‌ என்பது ஏற்படாது. 
பிறகு ஐயமின்றி உண்மையை உணர்ந்தகாலத்திலும்‌, செயல்‌ புரிவது 
என்பது நிகழ்வதற்கு இடமில்லை. வேதம்‌ “நீயே ப்ரஹ்மம்‌” என்று 
ஒருவனுடை.ய உண்மையான வடிவை அறிவுறுத்துவதன்‌ 
வபொருட்டுக்‌ கூறும்போது) உன்னை ப்ரஹ்மமாய்‌ பாவனை செய்ய 


590 உபதேதேசஸாஹஸ்ரீ 


வேண்டும்‌ என்று பொருள்‌ கொள்வது விபரீத அறிவாகும்‌. விபரீத 
அறிவால்‌ அவித்யை விலகவே விலகாது. 
201 


பூர்வபக்ஷீ ஐயம்‌ கொள்கிளுன்‌ . 


ஏரார்‌ எட: ஜி1சஎ எசா | 
ஏர [8ஏ0சஏ எனக பனி | 
இபாருள்‌ ,-- உணவை உண்ணுவதால்தான்‌' ஆதநந்தம்‌ ஏற்‌ 
படுகிறது. உணவு என்ற சொல்லைக்‌ கேட்பதனால்‌ ஏற்படுவதில்லை, 
அதுபோல மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளைக்கேட்பதால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏற்‌ 
படாது. செயலாலேயே ஏற்படும்‌. எனவே நீங்கள்‌ சொல்லும்‌ 
அறிவு, பசுவின்‌ சாணத்தை வைத்துக்கொண்டு பாயஸம்‌ செய்வதைப்‌ 
போன்றதாகும்‌. 
202 
பெரும்பாலும்‌ வாக்யம்‌, பரோக்ஷமான அறிவையே உண்டாக்‌ 
கும்‌ என்றாலும்‌, இங்கு அதற்கு விலக்கு உண்டு என் கிளர்‌, 
ல்‌ னமனல இட்ட பதி 
படபயயயம்‌ பயக பப்ப்ட்டட்தி 
ஏனானர்‌ எவ்‌ சீனரசார்ரரக ரர ப 
பொருள்‌ :-- நீ கூறுவது உண்மை; ஆத்மாவல்லாத பொருள்‌ 
களைப்பற்றிய வாக்யங்களால்‌ பழரோக்ஷ அறிவே உண்டாகும்‌. ஆனால்‌ 
ப்ரத்யகாத்மவிஷயத்தில்‌ அவ்விதமன்று. “நீயே பதுதாமவன்‌”? 
என்ற வாக்யத்தால்‌, தன்னைப்பற்றிய அபரோக்ஷ அறிவு ஏற்படு 
கிறது, அதனால்‌ துன்பம்‌ விலகுகிறது. அதுபோலவே மஹாவாக்‌ 
யத்தால்‌ அபரோக்ஷ அறிவு ஏற்படும்‌. ஸம்ஸாரத்துன்பம்‌ விலகும்‌. 
208 
ப்ரத்யகாத்மவிஷயத்தில்‌, வாக்யத்தாலேயே, மெய்யறிவின்‌ அனுபவம்‌ 
ஏற்படும்‌ என்பது எதனால்‌ ? என்றால்‌ :..- 


04 ஏளன [ஏட எாரரனக ஊரு | 
பட்ட ப்ப டட்ட்ட்உ க 


பொருள்‌ :.. ₹₹அத்மா தன்னிருப்புக்குத்தன்‌ சையே ப்ரமாண்‌ 
மாகக்கொண்டது. அது தன்னொெளிபயுள்ள து”? என்று நாம்‌ அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளறிவால்‌ அஹங்காரம்‌ விலகிய 
வடன்‌, தன்னொளிகொண்ட ஆத்மாவின்‌ அனுபவம்‌ எங்களுக்கா 
எற்படுகிறது. - 
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விளக்கம்‌ : - என்றுமே அழியாமல்‌ அபரோக்ஷமாய்‌ விளங்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ ஆத்ம ஒளியை மறைக்கும்‌ அஹங்காரம்‌ முதலிய 
வற்றை, ம்ஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளறிவு விலக்குவதால்‌, தன்னொளி 
யுடன்‌ ஆத்மா குடையின்றி விளங்குகின்றது. ஆகையால்‌ மஹா 
வாக்யம்‌, அபரோக்ஷ அறிவை உண்டுபண்ணுகிறது என்று உபசார 
மாகக்‌ கூறுகிறோம்‌. மஹாவாக்ய அறிவு, உண்மையில்‌ செய்யும்‌ 
காரியம்‌, அவித்யையின்‌ விலக்கமே அன்றி வேறன்று, :! 
204 
“ஆத்மாவுக்கு, துன்பத்தின்‌ அனுபவம்‌ உண்டு என்ற ஐயம்‌ 
வேண்டா. துன்பமென்பது ஆத்மாவின்‌ தர்மமன்று; அது அநாத்‌ 
மாவின்‌ தர்மம்‌”? என்று கூறுகிளுர்‌, ப 


மப இட்ட்ப இடத இடப்‌ இட்டப்‌ உடபபதி 
கிர 0 விடு எனன | 
பொருள்‌ :-... நான்‌ துன்பமுள்ளவன்‌ என்ற அனுபவம்‌, 
அஹங்காரத்தினது தர்மம்‌, அந்த துக்கம்‌, சித்தவ்ருத்தி அறிவுக்கே 
விஷயமாகிறது, எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஸாக்ஷியும்‌, அறிவு வடிவாய்‌ 
இருப்பதுமான ப்ரஹ்மத்துக்கு, துன்பத்தொடர்பு எங்ஙனம்‌ ஏற்படக்‌ 
கூடும்‌ ன்‌ ள்‌ 
905 ப 


“ஆத்மா எல்லாவகையான தர்மங்களுமற்றது”” என்றால்‌, 
எங்ஙனம்‌ அதற்கு அனுபவம்‌ என்பது பொருந்தும்‌ ? என்றால்‌ :... 
பக வட ப்‌ ல்‌ 
உடு விசா பை 
எள என பளி: வடட 
பொருள்‌ :--- அறிவுவடிவான ஆத்மா, அனுபவரூபமான 
தன்னாலேயே அனுபவிக்கப்படுகிறது. ஆத்மாவின்‌ ஆபாஸசைதன்‌ 
யத்துடன்‌ கூடிய புத்தியில்‌, அகண்டாகாரவ்ருத்தி ஏற்படுகிறது. 
அத்த புத்திவ்ருத்தியுடன்‌ கூடிய ஆத்மசைதன்ய விளக்கமே, ஆத்மா 
வின்‌ விசேஷ அனுபவம்‌ என்று அறிஞர்களால்‌ கருதப்படுகிறது, 
விளக்கம்‌: ஆபாஸனுடன்கூடிய புத்திவிருத்தி, வெளிப்‌ 
பொருளைச்‌ சூழ்ந்து அதனைத்தனக்கு விஷயமாக்கி அனுபவிக்கிறது. 
அங்கு, புத்திவிருத்தி பொருள்வடிவமாகமாற, ஆபாஸசைதன்யம்‌, 
பொருளை விளங்கச்செய்கிறது. இதைப்புத்திவருத்தியின்‌ விஷ 
யானுபவம்‌ என்கிறோம்‌. ஆத்மாவின்‌ விஷயத்தில்‌, வெளிநோக்‌ 
குள்ள புத்தி உள்முகமாகி, ஆத்மரூபமாகப்பரிணாமத்தை அடை. 
கிறது. இதை அகண்டாகாரவ்ருத்தி என்கிறோம்‌. இப்போது 


04 பதச்‌ ஸா ஒஹ்‌ ர்‌ 
ஆபாஸன்‌, வெளிப்பொருளை விள்க்குவதுபோல ஆத்மாவை விளக்கு 
வதில்லை. ஆத்மசை தன்ய ஒளியுடன்‌ ஒன்றுபட்டுவிடுகிரான்‌. இதை 
அகண்டாகாரவ்ருத்தி அறிவு என்கிறோம்‌. இந்த முறையில்‌ ஆத்மா, 
சித்தவ்ருத்திக்கு அனுபவ விஷயமாகிறது. பிறபொருள்களில்‌ போல்‌ 
இங்கு வருத்திவ்யாப்தி பலவ்யாப்தி இரண்டுமில்லை, வருத்தி 
வ்யாப்தி மட்டுமே உண்டு. அகண்டாகாரவருத்தியறிவும்‌ அழிந்த 
பின்‌, ஆத்மா, தான்‌ தானாகவே இருப்பதால்‌, அதைஸ்வரூபானுபவம்‌ 
என்பார்கள்‌. இதந்த அனுபவத்தில்‌ த்ரிபுடி என்பது இல்லை. 
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“மஹாவாக்யப்‌ பொருளைஉணர்ந்தபின்‌ அடிக்கடி, தியானித்த 
லாகிய ப்ரஸங்க்யானம்‌ வேண்டா?” என்பதைக்‌ கூறுகிஞார்‌. 
கூட 
அளக: 14 விர எ: | 
வினா எச ரக்‌ களர்‌ ப 
பொருள்‌ :-.. “பசி முதலியவை இல்லாகு, நித்ய ஸித்தமான 
மோக்ஷமாகிய ப்ரஹ்மமே நீ:” என்ற உபதேசம்‌ பெற்றபிறகு, 
அதற்கு நேர்‌ முரண் பாடுள்ள “ச்ரவணம்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ முதலி 
யவை உனக்குண்டு'? என்று எங்ஙனம்‌ நீ சொல்லுதல்‌ கூடும்‌ ? 


விளக்கம்‌ :--- “செயலற்ற ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ நான்‌?” என்ற 
மிந்தபிறகு, நான்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்பது பொருந்தாது. செயலற்றவனுக்குச்‌ செய்கை 
எங்ஙனம்‌ பொருந்தும்‌ ? 
2071 
ஏஏ ஏ சாண அள எனா ௭08 | 
ட ஷ்‌ ஆ ட்‌ 
வளனார்‌ வ 1899 எண ௭௮: | 
பொருள்‌ :-... செயலற்ற ப்ரஹ்ம வடிவம்‌ - எனக்கு இனிமேல்‌ 
ஏற்படப்போகிறது என்று நீ சொல்வாயானால்‌, அப்போது கேட்டல்‌ 
முதலிய செயல்கள்‌ பொருந்தும்‌. அச்செயலால்தான்‌ மோக்ஷம்‌ 
ஏற்படும்‌ என்றால்‌, அந்த மோக்ஷம்‌ நிலையற்றதாகிவிடும்‌. ஆகை 
யால்‌ “நீ ப்ரஹ்மமாக இருக்கிறாய்‌'' என்ற வாக்யத்திற்கு, நீ ப்ரஹ்ம 
மாக ஆகப்போகிறாய்‌ என்று மாற்றிப்‌ பொருள்‌ கொண்டாலும்‌ முரண்‌ 
பாடு ஏற்படும்‌. அவ்வாறு மாற்றிப்பொருள்‌ கொள்ளல்‌ தகாது. 


விளக்கம்‌ :--. அறியாதவனும்‌ ப்ரண்ம வடிவமாகவேதான்‌ 
உள்ளான்‌. அறிந்தவனும்‌ ப்ரஹ்மவடிவமாகவேதான்‌ உள்ளான்‌. 
அறியாதவன்‌ , தனது நிலையை அதநியவில்லை. அறிந்தவன்‌ தனது 
திலையை அறிந்துள்ளான்‌. இந்த வேற்றுமையைத்தவிர ப்ரஹ்மவடிவ 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி: 18. 899 


நிலையில்‌ எந்த வேற்றுமையும்‌ இல்லை. ஒருவனுக்கு ப்ரஹ்மவடிவ 
நிலை, இனிமேல்‌ வரக்கூடியதாகிய ஒன்றன்று. அவன்‌ ப்ரஹ்ம 
மாகவே இருக்கிறான்‌, ப்ரஹ்மவடிவம்‌ அடையப்படாமலிருந்து பிறகு 
அடையப்படுவதில்லை. அது ச்ரவணம்‌ முதலிய செயல்களால்‌ ஏற்‌ 
படுவதில்லை. ஏற்கனவே உள்ளது. ச்ரவணம்‌ முதலியவை அறியா 
மையை நீக்குவதோடு தம்பயனை முடித்துக்கொள்ளும்‌. மஹாவாக்ய 
உபதேசம்‌ கிட்டியவுடன்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌'? என்ற மெய்யறிவு 
விளங்கும்போது, அங்கு, செயல்களுக்கு இடமே இல்லை. “நீ ப்ரஹ்ம 
மாக இருக்கிறாய்‌!” என்பதுதான்‌ உபதேசம்‌. அந்த உபதேசம்‌ தனது 
அழியாத உண்மை நிலையை வெளியிடுகிறதே அன்றி, உண்டாக்குவ 
தில்லை. ஆகையால்‌ அந்த வாக்யத்திற்கு “நீ ப்ரஹ்மமாக ஆகப்‌ 
போகிறாய்‌?” என்று பொருள்கூறலும்‌ முரணாகும்‌. 
208 
ப்ரஸங்க்யானம்‌ பொருத்தமற்றது என்பதற்கு மற்றொரு 
காரணம்‌ கூறப்படுகிறது. 
வரனின்‌: அ: ஏ னார்‌ எரே | 
வ்‌ ப்‌ 6 
ஈளன்னிஈ எள்‌ (ஏ ௭ ஏஸ்‌ எள்ள ஏன? ॥ 
பொருள்‌ :-- கேட்பவன்‌ வேறு; கேட்கப்படும்‌ பொருள்‌ 
வேறு”? என்று வேறுபாட்டினை ஏற்றுக்கொண்டால்‌, ப்ரஸங்கயானம்‌ 
பொருந்தும்‌. வேறுபாட்டினை ஏற்கிறோம்‌ என்று நீ கூறினால்‌, மஹா 
வாக்யம்‌, தான்‌ சொல்ல விரும்பிய பொருளுக்கு முரண்டுபாடு ஏற்‌ 
படும்‌. ஆகையால்‌ மஹாவாக்யமும்‌ ப்ரமாணத்தை இழந்துவிடும்‌. 
விளக்கம்‌ :--மஹாவாக்யம்‌ சொல்ல விரும்பிய பொருள்‌, 
ஜீவனே ப்ரஹ்மமாகிறான்‌ என்பதாகும்‌. அவ்விருவருக்கும்‌, வேற்று 
மையுண்டு என்றால்‌, ஒருபொருளுக்கு மற்றொரு பொருளாகும்‌ தன்மை 
என்றுமேயில்லையாகையால்‌, ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மமாக முடியாது. எனவே 
மஹாவாக்யம்‌ தான்‌ விரும்பிய பொருளைக்‌ கூறாமல்‌ போகும்‌. அத 
னால்‌ அது, தன்‌ ப்ரமாணத்தை இழக்கும்‌. ஐக்யமாகிய கருத்து, மஹா 
வாக்யத்திற்குப்‌ பொருந்தாமல்‌ போகும்‌. 
209 
கி சின்க்‌ எாணானாள்‌ ௭௭16 | 
கூ பி ட ம்‌ 
கி ஏ: உ ஏனா ஏஸ்‌ வரன்‌ | 
பொருள்‌ :--**நான்‌ அழியாது விளங்கும்‌ மோக்ஷவடிவான 
ஆத்மாவாய்‌ இருக்கிறேன்‌? என்று தன்னையறிந்த பிறகு, எவனொரு 
வன்‌ செயல்‌ புரிய விரும்புகிறானோ, அவன்‌ மோஹமுள்ளவனே, 
அவன்‌ சாஸ்த்ரத்தின்‌ பொருளைக்‌ கெடுப்பவனாவான்‌. 
50 | 


304 உபசதேதேச ஸாஹஸ்ரி 


- விளக்கம்‌ :-அகர்த்தாவாக இருப்பவன்‌, கர்த்தாவாக இருத்‌ 
தல்‌ முடியாது. அஸம்ஸாரியாயிருப்பவன்‌ ஸம்ஸாரியாயிருத்தல்‌ 
முடியாது. மெய்யறிவு கொண்டவன்‌ பொய்யறிவுள்‌ ளவனாய்‌ ஆதல்‌ 
முடியாது. இவையெல்லாம்‌ முடியும்‌ என்று எண்ணுவது மயக்கமே 
யாகும்‌. ஆகையால்‌ ப்ரஸங்க்யானம்‌ முதலிய செயலுக்கு மெய்யறி 
வில்‌ இடமில்லை. 

210 


எ ஜா ஈச்சம்‌ எனன எ எர | 
ரானார்‌ ஐ சானாள்‌ எனானற்‌ ப 
பொருள்‌;--மெய்யுணர்‌ ந்தவனுக்குச்‌ செயல்‌ இல்லை. செயலைப்‌ 
புரிபவனுக்கு மெய்யுணர்வு இல்லை. தன்னை மெய்யுணர்வுள்ளவனாக 
வும்‌, செயல்புரிபவனாகவும்‌ நினைப்பவன்‌ தன்னையே, ஏமாற்றிக்‌ கொள்‌ 
211 
பூர்வவாதீ மறுபடியும்‌ ஐயமுறுகிறான்‌ 
எ விர: என்னிஈர எனாள்‌ ஈரம்‌ | 
விர்‌ ஈர்‌: னா கன்‌ ர ப 
பொருள்‌:--**மோக்ஷமாகிய ப்ரஹ்மம்‌ என்றுமுள்ளது, நீயே 
அந்த ப்ரஹ்மம்‌'* என்ற உபதேசம்‌ பரம்பொருளை மட்டும்‌ காட்டு 
கிறது. கேட்பவன்‌ அப்பொருளை அவ்விதம்‌ அறிந்து கொள்ள, 
செயல்புரிய வேண்டும்‌ என்பதே அதன்‌ பொருள்‌. ஆகையால்‌ 
செயல்‌ புரிபவன்‌ எப்படி மூடனாவான்‌ ? 
212 
மேலும்‌, 
கார்‌ நகரி ஈனா? | 
கார்‌ ஒணி ஏ ளா ஏர்‌ எ ரனி எனா ॥ 


பொருள்‌ :--- நான்‌ செய்பவன்‌ என்பதும்‌, துன்பமுள்ளவன்‌ 
என்பதும்‌ ப்ரத்யக்ஷமாக உணரப்படுகின்‌ றன. அதனால்‌ ₹₹இனி 
நான்‌ செய்பவனாகவும்‌ துன்பமுள்ளவனாகவும்‌ ஆதல்‌ கூடாது என்று 
கருதி, அதற்கேற்றவாறு முயலவேண்டும்‌”? என்பதை அறியச்‌ 
செய்வதே வேதத்தின்‌ நோக்கம்‌. 
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கூ கூ பண்டு 
ஏ சணா கரச எட்வுளி ஏ | 


ளை சிகனாளா ர ப 


நீ அதுவாயிருக்கிராய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி -18. 595 - 

பொருள்‌ வேதம்‌ எதையறிந்தால்‌ துன்பம்‌ போகுமோ, 
அதையநிய, மனனம்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
கூறுகிறது. இவ்வாறு வேதம்‌ மனிதனிடமுள்ள செயலாற்றும்‌ 
குன்மையை அனுவாதம்‌ செய்து, மோக்ஷ£னுபவம்‌ ஏற்படுவதற்கு 
ச்ரவணம்‌, மனனம்‌ முதலியவற்றைக்‌ கூறியுள்ளது, “தத்‌ தீவம்‌ அஸி: 
என்பதற்கு “நீ ப்ரஹ்ம ரூபமாயிருக்கிருய்‌; அந்த ட அடைய 
முயல்க: என்பதே கருகுது. 
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கூறியவை தவறு”? என்கிளுர்‌. 


௮ தல் ட்டட ச் 
எனி எர்சைகா: ன்‌ வின்னர்‌ | 
பர 88214 ஏரண க எட்டு 
பொருள்‌ :-- நான்‌ துன்பமற்றவன்‌; செயலற்றவன்‌; ஆசை 
யற்றவன்‌:; என்றுமுள்ளவன்‌; மோக்ஷமாகிய ப்ரஹ்மவடிவமானவன்‌ ?* 
என்றெல்லாம்‌ நன்கு அறிந்துகொண்டவன்‌, எவ்வாறு அதற்கு நேர்‌ 
முரணான செயலைப்‌ புரிதல்‌ கூடும்‌ ? 
215 
வாக்யத்தினால்‌ ஆத்மானுபவம்‌ வரும்‌ என்றால்‌, அதற்கு 
எதிரிடையான அனுபவமும்‌ ஏன்‌ உண்டா அலது ? எனின்‌: -- 


ஏவா: எனி ண்ட 814 858441 ட ட்பஜி 
ஏன்‌ 3 4௭ எனன ஈரா ப 


பொருள்‌ ;:-- “நான்‌ ஆசைகொண்டவன்‌; செயலையுடையவன்‌; 
முன்பு இல்லாதவன்‌”' என்ற அனுபவங்கள்‌ எனக்கு ஏற்படுகின்றன. 
உண்மையில்‌ துன்பமற்ற ப்ரஹ்மமான எனக்கு இந்த அனுபவங்கள்‌ 
ஏன்‌ ஏற்படுகின்றன ? அதைத்தாங்கள்‌ சொல்லவேண்டும்‌. 


விளக்கம்‌ :- தங்களின்‌ கொள்கைப்படி நான்‌ ப்ரஹ்மமாயிரு நீ 
தால்‌, ஏன்‌ எனக்கு ஸம்ஸார அனுபவங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன £ 
என்பது வினாவின்‌ கருத்து. 
216 
இந்தவினா ஆத்மானுபவ அதநிவற்றவனிடம்‌ பொருந்தும்‌. 
* நானேப்ரஹ்மம்‌” என்று அனுபவ அறிவுள்ளவனிடம்‌ பொருந்தாது 
என்று கூறுகிறார்‌. 
28௭ ஏச$ எள: எ ஜுன | 
ன்‌ டி 
ஈணண்௭ ஈடனி எ: வினா ஈஎ௭88 ॥ 
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பொருள்‌ :-- வேதவாக்யத்தை ஒருமுறை கேட்டு, அதன்‌ 
உண்மையை உணரப்புகும்‌ போதுதான்‌ இந்த வினா பொருந்தும்‌, 
“நான்‌ விடுதலை பெற்றவன்‌”? என்ற உறுதியான அனுபவமுள்ள 
வனுக்கு இந்த வினா பொருந்தாது. எந்தக்‌ கருத்து ப்ரமாணத்திற்கு 
முரண்பட்டதோ, அந்தக்கருத்தின்‌ விஷயத்தில்‌ இதந்‌்தவின 
பொருந்தும்‌. 

விளக்கம்‌ :-- எனக்கு ஏன்‌ துன்ப அனுபவம்‌ ஏற்படுகிறது ? 
என்பது வினா. இந்த வினா அவித்யை நீங்காத நிலையில்‌ எற்படும்‌. 
ஏனெனில்‌, அப்போது உடலை நானென்று எண்ணும்‌ மயக்க அறிவு 
உள்ளது. ஆகையால்‌, அதன்‌ காரணமாக துன்பத்தோற்றம்‌ உண்‌ 
டாகலாம்‌. நான்‌ விடுதலை பெற்றவன்‌ என்ற அனுபவஅறிவு ஏற்‌ 
பட்டுவிட்டால்‌ அவித்யை முழுவதும்‌ அழிந்துவிடுகிறது. அப்போது, 
கான்‌ துன்பமுடையவன்‌ என்ற தோற்றமே இல்லையாகையால்‌ “ஏன்‌ 
துன்ப அனுபவம்‌ ஏற்படுகிறது??? என்ற வினாவே எழாது. நாண்‌, 
கர்த்தா? போக்தா; ஸம்ஸாரீ என்ற கருத்து, பிரமாண த்திற்கு முரண்‌ 
பட்டது. அந்தக்கருத்து இருக்கும்போது *ஏன்‌ துன்பம்‌ ஏற்படு 
கிறது ??” என்ற வினா எழலாம்‌. நான்‌ கர்த்தாவுமல்லன்‌; போக்தாவு 
மல்லன்‌; ஸம்ஸாரியுமல்லன்‌. என்ற அழியாத ப்ரமாண அறிவு 
இருக்கும்போது இந்த வினு ஏழாது. ஏனெனில்‌, துன்ப அனுபவமே 
அங்கு இல்லை. வேதங்களும்‌ “நீ நித்யமுக்தன்‌?”? என்கின்றன. பெரி 
யோர்களுடைய அனுபவமும்‌ “நான்‌ அஸம்ஸாரி”?” என்றுதான்‌ உள்‌” 
ளது. இது ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்பட்ட மறுக்கப்படாத அறிவு. இந்த 
அறிவில்‌ துன்‌்பநுகர்வே இல்லை, 
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வேதம்‌, தெரியாததை அறிவிக்கிறது; அது அபூர்வமான 
கருத்தை உபதேசிக்கிறது; இவ்வாறு இருக்கும்போது, அக்கருத்துக்கு 
விரோதமான முறையில்‌, போலிப்ரமாணத்தால்‌ உண்டாகும்‌ அனுப 
வத்தில்தான்‌ இந்த வினா பொருந்தும்‌. என்று மறுபடி விளக்குகிளுர்‌. 


88 [எ 204 எரி ர௭: 1. 
அனர னா ஏன்‌ எள | 


பொருள்‌ :-- “நீ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌?? என்ற வேகுவாக்ய 
ப்ரமாணத்தால்‌, நான்‌ விடுதலைபெற்றவன்‌”* என்ற மெய்யறிவு 
ஏற்படுகிறது. நான்‌ துன்பமுள்ளவன்‌ என்ற அனுபவ அதி௫வர, 
போலியான ப்ரத்யக்ஷ அறிவால்‌ உண்டாகிறது. ஆகையால்‌ மயக்‌ 
கத்தால்‌ ஏற்பட்ட துன்ப அனுபவ விஷயத்திலேயே,'*எப்படி எனக்குத்‌ 
துன்பநுகர்வு ஏற்படும்‌ ??' என்ற வினா எழும்‌. 


நீ அதுவாய்‌ இருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18 997 


218 


“இப்போது மாணவனின்‌ விருப்பத்தை அடிப்படையாகக்‌ 
கொண்டு நோக்கினாலும்‌ செயலுக்கு இங்கு இடமில்லை”? என்கிறார்‌. 
ரஎரான$ர்‌ ஏர்‌ ஏனாம்‌ ம ॥ 
பொருள்‌:--ளஎதை மாணவன்‌ விரும்பிக்‌ கேட்கிருனோ, 
அதற்கே ஏற்ற விடைதரல்‌ வேண்டும்‌. மாணவன்‌. விரும்புவது 
துன்பமற்ற நிலையே ஆகும்‌. ்‌ 
210 
இவ்விதம்‌ அவித்யா நிலையில்‌ வினா எழுகிறது. அந்த வினா 
வுக்கு விடையை மாணவன்‌ அதிய விரும்புகிறான்‌ . அதற்கேற்றபடி 
விடையைத்தரல்‌ வேண்டும்‌. அதற்காகவே மஹாவாக்ய உபதேசம்‌. 
என்பதை விளக்கத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 
என்‌ சிட்‌ எக ஒர்‌ ஈவினள ௭௫) 
சு ச ட்ட ச்‌ ந ட 
318 ஈனகன்‌ 4 எரர்‌ னக ப 
பொருள்‌:---இந்தத்துன்பம்‌ முழுவதும்‌ என்னிடமிருந்து எப்‌ 
படி விலகும்‌? என்று வினவும்‌ மாணவனின்‌ கேகள்விக்கு ஏற்றபடி 
விடைகூறல்‌ வேண்டும்‌, அந்த விடை துன்பத்தைப்‌ போக்க வழி 
காட்டுவதாக இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
விளக்கம்‌:....துன்பத்தைப்‌ போக்கும்‌ ஸ்வரூப அறிவை ஊட்டு 
வதே வேகத்தின்‌ நோக்கம்‌; செயலில்‌ தூண்டுவதன்று. 
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“மேகட்ட வினாவுக்கே வேதம்‌ விடை கூறுகிறது, *ப்ரஸங்க்‌ 
யானத்தின்‌ மூலமே துன்பம்‌ போகும்‌! என்பதுதான்‌ வேதம்‌ கூறும்‌ 
விடையாகும்‌, £* என்பது தவறு என்கிருர்‌. 


19: ஊனா வளளா எ என்‌ டர்‌ । 
னானகன்‌ னார்‌ ச: | 
அட ட 
எள்‌ எளவம்‌ ஊடு னம்‌ சோ ப 
பொருள்‌:--வேதத்திற்குத்தான்‌ விளக்கும்‌ பொருளில்‌ ஸ்வத: 

ப்ராமாணயம்‌ உண்டு. வேதப்பொருளில்‌ நாம்‌ ஐயம்‌ கொள்ளல்‌ 
தகாது. வேதவாக்யம்‌, ஆத்மாவின்‌ அழிவற்ற விடுதலைத்தன்‌ 
மையை நமக்கு அறிவிக்கிறது, வேதம்‌ கூறும்‌ இந்தப்பொருள்‌, 
வேறு எந்த ப்ரமாணத்திற்கும்‌ முரண்பட்டதன்று, ஆகையால்‌ 
வேதம்‌ கூறும்‌ பொருள்‌ உண்மையானது என்பதை நாம்‌ ஏற்க 
பேேண்டும்‌. 


90989 உபதேச ஸாஹஸ்ரி 


விளக்கம்‌:--வேதம்‌, தன்னையறிவதே துன்பநீக்கத்திற்கு வழி 
என்று கூறுகிறது. அது பிற ப்ரமாணங்களால்‌ விலக்கப்படவில்லை, 
எனவே :துன்பநீக்கம்‌'' எப்படி ஏற்படும்‌? என்ற வினாவுக்கு 
*தன்னையறிவதுதான்‌ அதற்கு வழி” என்று வேதம்‌ கூறும்‌ விடையே 
பொருத்தமான உண்மை விடையாகும்‌. இங்கு ப்ரஸங்க்யான த்தை 
வேதம்‌ கூறவில்லை, 
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“மஹா வாக்யத்திற்கு, தன்ஸ்வரூப அறிவை விளக்குவதே 
உண்மைப்‌ பொருளாகும்‌. வேறுபொருள்‌ கூறுவது ணைபவத்‌ திற்குப்‌ 
பொருத்தமன்று”” என்கிறார்‌. 


ணி: க எனள்‌ விரவ? | 
அரன்‌ ளர்‌ ண்ட்‌ 89: ப 


பொருள்‌ :-- ஐக்ய அறிவுக்கு வேவருன முறையில்‌ உள்ள 
ஆதக்மானுபவம்‌ என்ற ஒரு பொருள்‌, அந்த மஹாவாக்யத்திற்குப்‌ 
பொருந்தாது. வேதம்‌ “அறிந்தோம்‌ என்று கூறும்‌ மக்களுக்கு இது 


அநியப்படாமலேயே இருக்கும்‌.” “*அறிகிறவனை வேறு யார்‌ அறிகுல்‌ 
முடியும்‌” என்று கூறுகிறது. 
விளக்கம்‌ :-.- மஹாவாக்யம்‌, ப்ரஹ்மசைதன்யமும்‌ ஜீவசை 


தன்யமும்‌ ஒன்றே என்ற ஐக்ய அறிவையே விளக்குகிறது. அஃதன்றி 
:“ஜீவனிலும்‌ வேரறுன ப்ரஹ்மத்தை அது கூறி, பின்பு அதனை 
உபாஸிக்கவேண்டும்‌ என்று கூறுகிறது” என்று மஹாவாக்யத்திற்‌ 
குப்பொருள்‌ கூறுவது தவறு. ஏனெனில்‌, அவ்வாறு கூறுவதை, 
“அறிந்தோம்‌ என்பவர்க்கு அது அறியப்படாகுது”” என்ற வேத 
வாக்யப்‌ பொருள்‌ மறுத்துவிடும்‌, ப்ரஹ்மம்‌ யாராலும்‌ ப்ரமாண 
அறிவால்‌ குடம்‌ முதலியவற்றைப்போல அறியமுடியாதது. அங்ஙனம்‌ 
அறிந்தோமென்று சொல்பவர்கள்‌ அதை அறியாதவர்களே. எனவே 
ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவனிலும்‌ உண்மையில்‌ வேறுபாடுகொண்ட தாய்‌, 


உபாஸிக்கத்‌ தக்கதாய்‌ உள்ளது என்ற கருத்து தவருானது, 
வன்க ஜீவனும்‌ ஒன்று என்ற அறிவு, எதனாலும்‌ மறுக்கப்படாத 
தாக உள்ளது. எனவே மறுக்கப்படாத உண்மையைக்கூறுவதே 


மஹாவாக்யத்தின்‌ நோக்கம்‌. எனவே ப்ரஹ்மத்தை மனம்‌ முதலிய 
வற்றுக்கு எட்டாத ப்ரத்யகாத்ம வடிவாய்‌ அறிதல்‌ வேண்டும்‌, 
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இ.தந்தப்ரகரண த்தில்‌ 16-ஆவது ச்லோகத்தில்‌ “விதிகளை 
ஏற்றுக்கொள்ளாவிடில்‌ ஸநீயாஸத்தை விதிக்கும்‌' சாஸ்த்ரம்‌ 


நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18, 399 


ப்ரமாணமற்றதாகும்‌?? என்று பூர்வ பக்ஷீ கூறியதற்கு இங்கு விடை 
யளிக்கிறுர்‌, 
்‌ ம டதத ழ்‌ பயக 
பப்ப மட்டப்‌ இட பத ட்பட் ப இ 
ஏஎ எ௭விஏ எண்‌ எனன | 
பொருள்‌ :-- நீ என்ற சொல்லின்‌ பொருளை நன்கு அறிவதன்‌ 
பொருட்டு, எல்லாச்‌ செயல்களையும்‌ விடுவது நல்லது: வேதம்‌, 
““மனமடங்கியவனாயும்‌, பொறிகள்‌ அடங்கியவனாயும்‌, ஸ.ந்யாஸத்துடன்‌ 
கூடியவனாயும்‌ உள்ளவன்‌ ஆத்மாவை அறிகிருன்‌”” என்று கூறுகிறது: 
ஆகையால்‌ செயல்களை விடுவது, நீ என்ற சொல்லின்‌ பொருளைப்‌ 
பிரித்தறிவதற்கு ஸாதனமாயுள்ள து. 
விளக்கம்‌:--மஹாவாக்யத்தின்‌ பொருளையறிய, அதனிட 
முள்ள' சொற்களின்‌ பொருளை அறிதல்‌ வேண்டும்‌. சொற்பொருளை 
யறிய ஸந்யாஸ தர்மங்களை மமேற்கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. ஆகையால்‌ 
ஸ்ந்யாஸத்தை விதிக்கும்‌ சாஸ்த்ரம்‌ வீணாகாது. மஹாவாக்யச்சொற்‌ 
பொருளையறியும்‌ வரை, ஸந்யாஸதர்மங்கள்‌ மேற்கொள்ள த்தக்கவை. 
அதற்குப்பிறகு, அதாவது-மஹாவாக்யப்பொருளை நன்குணர்ந்த அறி 
வாளியிடம்‌ விதிகளின்‌ செயல்‌ இல்லை. ஆனால்‌ ஸாதகநிலையில்‌ பயி 
லப்பட்ட ஸந்யாஸவிதிகள்‌, மெய்யறிவு பெற்றவனிடமும்‌ காணப்‌ 
படலாம்‌. ஸந்யாஸ தர்மத்திற்கும்‌, மெய்யறிவு நிலைக்கும்‌ முரண்‌ 
பாடில்லை, எனவே ஜ்ஞானியிடம்‌ காணப்படும்‌ ஸந்யாஸம்‌, விதியி 
னால்‌ பூண்ட ஸந்யாஸமன்று. ஸாதகநிலையில்‌ காணப்படும்‌ ஸத்‌ 
யாஸமே விதியினால்‌ பூண்ட ஸதந்யாஸமாகும்‌. 
228 
மேலே கூறிய கருத்தையே விரிவாகக்கூறி, மஹாவாக்யப்‌ 
பொருளறிவு ஏற்படும்‌ முறையைக்‌ கூறுகிறார்‌. 
€ ல்‌ 4 ஸ்‌ கன்‌ 
ஏஏ என்‌ ரி னாளார 
6 ட்ட 
ஏஏ ௭௭ அனாள்‌ ௭௭ ஈக8 கர | 
இபொருள்‌:-..-மனவடக்கம்‌ முதலியவற்றைப்‌ பெற்றவன்‌, குன்‌ 
உடலிலேயே நீ என்ற சொல்லின்‌ பொருளாகியஃப்ரத்யகாத்ம வடி 
வாகிய-அறிவொளியை அறிதல்‌ வேண்டும்‌. அறிந்த பிறகு, அவண்‌, 
தான்‌ இவ்வாறு அறிந்த ஆத்மாவை, மஹாவாக்யத்தின்‌ கருத்தாய்‌ 
இருப்பதும்‌, எங்கும்‌ நிறைந்திருப்பதும்‌, எல்லாமுமாய்‌ இருப்பது 
மான ஒன்றான ப்ரஹ்ம வடிவாய்‌ அறிந்து விடுகிறான்‌. 
விளக்கம்‌: --ஸந்யாஸீ “முதலில்‌ நீ என்ற சொல்லின்‌ 
பொருளையுணர்ந்து, பிறகு அது என்ற சொல்லின்‌ பொருளையு 


400 உபதேதேச ஸாஹஸ்ரீ 


முணர்ந்து, ஸ்வரூபநிலையாகிய மோக்ஷத்தை அடைகிறான்‌”? என்பது 
224 
“இவ்வாறு அறிவுபெற்றவன்‌ விதிகளுக்கு இலக்காவதில்லை”* 
என் கிருர்‌. 
அளவ ஏடசாஏ ஏஎ எரா: |. 
என்‌ என எர ட்‌ ஏர எ ॥ 
பொருள்‌:--* எல்லாம்‌ என்‌ ஆத்மாவே? என்ற மஹா வாக்‌ 
யப்பொருளறிவு ப்ரமாணமூலம்‌ ஏற்பட்டபிறகு, ஒருவனுக்கு, வேறு 
ப்ரமாணமே இல்லை. ஆகையால்‌ விதிவாக்யம்‌ அவனை எங்ஙனம்‌ 
செயலில்‌ ஏவும்‌ ? 
விளக்கம்‌:-மெய்யறிவு பெற்றவனிடம்‌ வேதமும்‌ பொய்த்‌ 
தோற்றமுள்ள தாயிருக்கும்‌ என்பது கருத்து. 
955 
“இமய்யறிவு தோன்றுவதற்கு முன்பேதான்‌ எல்லாவிதிகளும்‌ 
பொருந்தும்‌; பிறகல்ல'' என்கிறார்‌. 


டெசூ கூ 


6 5 
எண எண வின்‌ டிங்‌ எ 
ரூ ர டப ட சூட ஷீ 
௭8 எனன க ஷி என்‌ ளி ப 
பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌ மஹாவாக்யப்‌ பொருளறிவுக்குப்‌ 
பிறகு, செயல்புரிதல்‌ என்பது இல்லை. “-நான்‌ செயலற்ற ப்ரஹ்மம்‌'” 
என்றும்‌ **நான்‌ செயல்புரிபவன்‌'? என்றும்‌ முரணான இரண்டு 
எண்ணங்கள்‌ ஒரே காலத்தில்‌ சேர்ந்து இருக்கா. 
விளக்கம்‌ :-- மெய்யறிவு தோன்றுவதற்கு முன்புதான்‌ எல்லா 
விதிகளும்‌ பொருந்தும்‌, என்பது கருத்து. 
2206 
பேத அறிவு விலக்கப்படுவானேன்‌ ? அபேத அறிவுதான்‌ 
விலக்கப்படட்டுமே ! என்றால்‌ :4 


எனானிடு ஏ ரிம்‌ சொ ணப என? | 
ஏகார ௭௫ ஈவிள்‌ ளாக | 


பொருள்‌ :.... ₹₹நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌”? என்பது உண்மையான 
ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்படும்‌ அபேத அறிவாகும்‌. அது வித்யை ஆகும்‌. 
நான்‌ செய்பவன்‌; ஆசையுள்ளவன்‌; ஸம்ஸார்‌ீ என்ற பேத அழிவு, 
போலியான ப்ரமாணத்தால்‌ ஏற்பட்டது. ஆகையால்‌ அவித்யை 
எனப்படும்‌. அவித்யை, வித்யையை விலக்காது. 


ப நீ அதுவாயிருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-18. 401. 
227 
மேலே கூறிய கருத்தை எடுத்துக்காட்டினால்‌ விளக்குகிறார்‌; 
ஈானா௭ எள என்க என்‌ ஏர எ) 
ஏனா எளி: ஏரா சோனனிர்ப்‌ ப 


பொருள்‌ :-- சாஸ்த்ரங்களால்‌ ஆத்மா வேறுக்‌ . உண்டு 
என்று அறிந்தவனிடம்‌, “உடலே நான்‌”? என்ற அதிவு எவ்வாறு 
ஏற்படாதோ, அவ்வாறு வேதங்களால்‌ நானே ப்ரஹ்மம்‌ 


வேறன்று!' என்ற அறிவு உறுதியாய்‌ ஏற்படுமேயானால்‌, அப்‌ 
போது :*நான்‌ கர்த்தா'? என்ற அறிவு ஏற்படாது. 


228 


“டஇமய்யறிவுடையோனிடம்‌, செயல்‌, ஆசை முதலியவை 
இடம்‌ பெரு” என்று விளக்குகிறார்‌. 


எமர்‌ ஈர: சன்‌ ஏவி ஏ 8: 
ஏ 9௭; எஏர்‌ எம்‌ என எ ௧௫ ॥ 


பொருள்‌ :-அ-எவன்‌, பயமுள்ள நிலையிலிருந்து பயமற்ற 
நிலையை அடைய முயல்கிரானோ, அல்லது முயற்சியால்‌ அந்த அபய 
நிலையை அடை,ந்துவிட்டானோ, அவன்‌ ஸ்வதகுந்த்ரன்‌ ஆவான்‌. 
அவன்‌ அத்தகையவனாய்‌ இருப்பதாலேயே மீண்டும்‌ பயநிலையை 
அடையவிரும்பமாட்டான்‌. அதுபோலவே மெய்யறிவுள்ளவன்‌ ஆசை, 
செயல்‌ முதலியவற்றை மேற்கொள்ளும்‌ நிலையை அடையமாட்டான்‌. 


229 


“மெய்யுணர்ந்தவனிடம்‌ விதிகள்‌ செல்லா எனில்‌, அவன்‌ 
இஷ்டம்போல்‌ ஒழுகுவானே !”? என்றால்‌ :-_- 


ஏ எரா எாளாடிள்‌ ஈ௬ | 
ரகஏர கள என ஏரி 


பொருள்‌ :- ஒருதுறவி, சாஸ்த்ரத்தின்படி துறவறவிதிகளில்‌ 
முயன்றுகொண்டிருப்பான்‌; மஹாவாக்யச்‌ சொற்களின்‌ பொருளை 
நன்கு உணர்ந்து கொண்டிருப்பான்‌; மஹாவாக்யக்‌ கருத்தான 
ஆத்மானுபவத்தை விரும்பி அதிலேயே எஈடுபட்டிருப்பான்‌; அத்தகை 
யவனுக்கு “இஷ்டம்போல்‌ ஒழுகுதல்‌” என்பது எங்ஙனமேற்படும்‌ ? 

விளக்கம்‌: மேலே கூறிய துறவி, விவிதிஷா ஸன்யாஸியா 


வான்‌. அவனுக்கே வரம்‌:/ மீறிய ஒழுக்கம்‌ பொருந்தாது... என்றால்‌ 
51. 


த்‌ உபதேசஸாஹஸ்ரீ 


- ஹித்வத்ஸ.ந்யாஸியான முற்று முணர்ந்தோனுக்கு அது எந்த வகை 


்‌  மிலும்‌ பொருந்தாது. 


290 
௭8: ௭௭186 98 எ௭ எாஎனரியிரிர | 
பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌ முன்பு எம்மால்‌ கூறப்பட்ட எல்லாக்‌ 


கருத்துக்களும்‌ பொருந்தும்‌. 

விளக்கம்‌ :-- முன்பு சொல்லப்பட்ட கருத்துக்களாவண்‌ : 

“மெய்யறிவு வேதத்தாலேயே உண்டாகும்‌. மெய்யறிவில்‌ 
செயலுக்கு இடமில்லை. மஹாவாக்யம்‌ மெய்யறிவையே போதிக்‌ 
கிறது. மெய்யறிவாலேயே துன்பம்‌ நீங்கும்‌. மஹாவாக்யத்திற்கு 
உபாஸனையைக்‌ கூறுவதில்‌ கருத்தன்று, மோக்ஷம்‌ என்பது 
ஆத்மானுபவ நிலைதான்‌. அது புதிதாக உண்டாவதில்லை, மெய்‌ 
யுணர்ந்தவன்‌ வரம்புமீறி ஒழுகான்‌?' என்பன போன்ற கருத்துக்கள்‌. 

231 

*“மோக்ஷத்தைப்‌ பெற விரும்புகிறவனிடமும்‌ வரம்புமீதிய 

ஒழுக்கம்‌ ஏற்படாது”?! என்கிளர்‌. 


ஷூ 
சிர எனா ருடன்‌ எளி ஏன்‌ எள | 
கிண னா ஏர: ஏண்ணா | 
பொருள்‌ --- எவன்‌ எப்பொருளில்‌ வைராக்யம்‌ அடை.ந்துள்‌ 
ளானோ, அவன்‌ அதையடைய முயலான்‌. மோக்ஷமடைய விரும்பு 
கிறவன்‌ மூன்று உலகங்களிலும்‌ ஆசையற்றவன்‌; ஆகையால்‌ அவன்‌ 
எதை விரும்பிச்செயல்‌ புரிவான்‌ ? 
விளக்கம்‌ :-- “₹முழுக்ஷ£ாவுக்கே வரம்பற்றசெயல்‌ இல்லை 
யெனில்‌, முக்கனுக்கு அது இல்லை எணன்பதுபற்றிச்‌ ரெசொால்லவே 
வேண்டாம்‌?” என்பது கருத்து. 
222 
்‌ ஜீஞானி, பிக்ஷை எடுப்பதுபோல்‌, பிறசெயல்களிலும்‌ ஈடுபட 
லாமல்லவா? எனில்‌ :-_ 


ஆசா ள்சணான க்‌ எ ர்‌ என்‌ | 


ஏச ஏனனஏ௪ ௭௭4 2: ர 18 ப 


பொருள்‌ :-- பசியால்‌ வருந்தும்‌ மூடனும்‌, விஷத்தை உண்ண 
விரும்பமாட்டான்‌. அப்படியிருக்க, விவேகத்தை இழக்கா தவன்‌ , 


நீ அதுவாய்‌ இருக்கிறாய்‌ என்பதை விளக்கும்‌ பகுதி-16 4098 


உயர்ந்த உணவால்‌ பசி நீங்கியபிறகு, விஷம்‌ என அறிந்துகொண்டு 
அதை உண்ண விரும்பவேமாட்டான்‌. 
அதுபோல, வியேவேகமுள்ள ஜ்ஞானி ப்ரஹ்மானந்தத்தால்‌ 
த்ருப்தி அடைந்தபிறகு, பல துன்பங்களைத்தரும்‌ விஷய போகங்களில்‌ 
ஈடுபடமாட்டான்‌.. ்‌ 
விளக்கம்‌ :-- மெய்யுணர்ந்தவன்‌, முன்பே, துன்பம்தரும்‌ 
என்ற எண்ணத்தால்‌ போகங்களை விட்டவன்‌. அவை மறுபடியும்‌ 
அவனிடம்‌ தோன்று. பிக்ஷை எடுத்துண்ணுவது ஜ்ஞான நிலைக்கு 
விரோதமாகாதது. அது, ஜீவன்‌ முக்கனின்‌ உடல்‌ நிற்பதற்குத்‌ 
தேவையானது. ஆசையினால்‌ அச்செயல்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டது 
அன்று. எனவே, அதுபோன்ற செயல்‌ மெய்யுணர்வு நிலைக்குமுரண்‌ 
பட்டதன்று. 
24௮ 
இறுதியில்‌ குருவணக்கம்‌ செய்கிறார்‌ :-- 
ட்ட படப்பு வட பப்ப பப்ப ஜி 
ன 
ககன எ: 8 எரி எட 
பொருள்‌ :-- எந்த குருவானவர்‌, எங்களுக்கு வேதாந்த 
வாக்யங்களாகிய மலர்களில்‌ இருந்து, மெய்யறிவாகிய உயர்ந்ததேதனை 
வண்டினைப்போல எடுத்து அளித்தாரோ, அத்தகைய நல்ல குருவுக்கு 
நமஸ்காரம்‌. 
18 அர்‌ எர காரார | 
“ஜீவனாகிய நீ ப்ரஹ்மமாய்‌ இருக்கிறாய்‌? என்ற மஹாவாக்யத்தின்‌ 
பொருளை விரிவாகக்கூறும்‌ பகுதியாகிய பதினெட்டாம்‌ 
ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 


வணவயிசிசிய ஆசி ஆஆஆ கக்கா 


அள ரகர ॥ ₹5 | 
ஆத்மா-மனம்‌ ஆகிய இவற்றின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி: 


1 
இவ்வாறு சென்ற பகுதியில்‌ மஹாவாக்யத்தின்‌ கருத்து விரி 
வாகக்‌ கூறப்பட்டது. அழியாததும்‌, தூய்மை வாய்ந்ததுமாயுள்ள 
ஆத்மாவினிடம்‌, வேற்றுமை, மாறுபாடு முதலியவை தோன்றுவதற்‌ 
குக்‌ காரணம்‌ அந்தக்கரணமே என்றும்‌ விளக்கப்பட்டது. . ஆத்மா 
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வினிடம்‌ மனத்தின்‌ தர்மங்களை அத்யாஸம்‌ செய்வதால்‌ ஸம்ஸாரத்‌ 
துன்பங்கள்‌ உண்டாகின்றன; ஆதலால்‌ மனத்தின்‌ வடிவினையும்‌, 
அதன்‌ செயல்களையும்‌ நன்கறிந்து, அதை அடக்க முயலவேண்டும்‌.” 
என்பதை இப்போது விரிவாக வெளியிடவிரும்பிய பகவத்பாதர்‌, 
அதன்‌ பொருட்டு, மனமும்‌ ஆத்மாவும்‌ உரையாடுவது போன்ற ஒரு 
நிகழ்ச்சியைக்‌ கூறும்‌ இந்தப்‌ பகுதியைத்‌ தொடங்குகிறூர்‌. இது 
போன்ற பகுதி ஒன்று *₹8ஆம்‌ ப்ரகரணமாக”” முன்பு இந்த நூலில்‌ 
அமைந்துள்ளது. அங்கே தொகுத்துக்‌ கூறியவற்றை இங்கு விரித்‌ 
துரைக்கின்‌ ரர்‌. 
[3214 (104-௭14. காயா 
(ரக்ர்‌ என எ-அர௭8 | 
௭ ஏஏ கட்ரா 
ஏரிராகுர்‌ எஎனிஎடரஎரார ப 
பொருள்‌:--மெய்யறிவும்‌, பற்றின்மையுமே, ஆசையாகிய 
காய்ச்சலை அழிக்கும்‌ மருந்துகளாகும்‌, ஒருவன்‌ இந்த மருந்துகளை 
மேற்கொள்வானாயின்‌, காமமாகிய காய்ச்சலால்‌ உண்டாகும்‌ அவி 
வேகமயக்கத்தால்‌ ஏற்படுவதும்‌, நூற்றுக்கணக்கான துன்பத்தொடர்‌ 
புகளுடன்‌ கூடியதும்‌ ஆகிய உடல்களின்‌ பிறப்புக்ககசைன அடையமாட்‌ 
டான்‌. 
விளக்கம்‌:..... “அறிவும்‌, பற்றின்மையுமே பிறவிப்பிணிக்கு 
மருந்து. அவற்றை அடைந்தவர்‌ மறுபிறவியை அடையார்‌”? என்‌ 
பது கருத்து. 
4 
பிறவிப்பிணிக்கு மருந்தாகிய அவற்றை உபயோகிக்கும்‌ 
முறையை, உரையாடலின்‌ மூலம்‌ தெளிவாக்கத்‌ தொடங்குகிளுர்‌. 
பஸ. ட 
88 ஏஏ[4 எப்‌ 8 
டை அபி ஸ்‌ 
க எ ௭ | 
௭ எனி ௭% 9 எார்ள்று 
ஏரு ௩ எர ௭௭ * ௭௭: | 
பொருள்‌ ;-- ஓ மனமே! “நான்‌, எனது”” என்று அபிமானம்‌ 
கொண்டு, ந வீணாகச்‌ செயலில்‌ ஈடுபடுகின்றாய்‌. ஸாங்க்யமதத்தினர்‌ 
“நீ பிறர்க்காகவே செயல்‌ புரிகிறாய்‌'” என்பார்கள்‌. நாங்கள்‌ அவ்வாறு 
கருதவில்லை, ஏனெனில்‌ நீ ஜடமானதால்‌ பொருளை அதியும்‌ 
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ஆற்றல்‌ உனக்கு இல்லை. நான்‌ பற்றற்றவன்‌ ஆகையால்‌ எனக்கும்‌ 
பொருள்களில்‌ விருப்பமில்லை. ஆகையால்‌ நீ அடங்கியிருப்பதே 
உனக்கு ஏற்றதாகும்‌. ப 
விளக்கம்‌ :-- ஸாங்கயர்கள்‌ ப்ரதானம்‌ என்ற ஒரு ஜடப்‌ 
பொருள்‌, புருஷர்களின்‌ போகத்தின்‌ இபாருட்டு மாறுதலையடை 
கிறது'' என்கின்றனர்‌. அது தவறு; ஏனெனில்‌, ஜடமாகிய ப்ரதானம்‌ 
தானே மாறாது; அது புருஷனுக்கு இன்ன போகங்களைத்தர 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ அறியாது; மேலும்‌ அது தரும்‌ போகங்களை 
அடையும்‌ ஆசை புருஷனுக்குமில்லை. ஆகையால்‌ “புருஷனின்‌ 
போகத்தின்‌ பொருட்டு ப்ரதானம்‌ செயல்புரிகிறது” என்ற கொள்கை, 
தவறு, இங்கு ப்ரகானம்‌ என்பது மனமாகும்‌. புருஷன்‌ என்பவன்‌ 
ப்ரத்யகாத்மா ஆவான்‌. 
(்‌ 
ஆத்மா மபோக விருப்பமற்றது?? என்பதைக்‌ கூறுகிறுர்‌. 
ஏரி எ என: ரு எனன 
த்‌ 
எர ஏறிகள்‌ எ ரர | 
ஷ்‌ கட்டட 
எ ஏர எ கா? ரர்‌ 
பப த பகுப்பு இட்டு 
பொருள்‌; நான்‌, எப்போதும்‌, முழு ஆனந்த வடிவமான 
பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவனல்லன்‌ . ஆகையால்‌, நான்‌ 
எக்காலத்திலும்‌ தருப்தியுடன்‌ இருப்பவன்‌. எனக்கு விருப்பமென்‌ 
பது இல்லை. எப்போகும்‌ தருப்தியடைந்துள்ள நான்‌, எனக்கு 
நன்மைதரும்‌ என்று எதையும்‌ விரும்புவதில்லை. ஓமனமே ! நீ அடங்கி 
யிருப்பதற்கு முயல்க; அதுவே உனக்கு நல்லது. 
க்‌ 
ஜீவனுக்கு, பரமாத்மாவுடனுள்ள வேற்றுமையின்மை விளக்‌ 
கப்படுகிறது. 
ஏன்ன ௭௭ ௭ ஏ: 
ஈஏ னானா எா௭ஏஎ: அ 
எரர்‌ ஈசா உள 
ஷூ 
ஏஏ சேன ஏஎ 808 ப 


பொருள்‌ ;--. பசி- தகாஹம்‌, சோகம்‌ஃமோஹம்‌, மூப்பு- மரணம்‌ 
ஆகிய, ஸம்ஸார அலைகளின்‌ வரிசைகளை, . எந்த ப்ரஹ்மம்‌ தாண்டி 
அவத்திற்கு அப்பாற்பட்டு விளங்குகிறதோ, அந்த ப்ரஹ்மமே, 
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என்‌ ஆத்மா; உலகினுக்கும்‌ அந்த ப்ரஹ்மமே ஆத்மா. இவ்வாறு 
வேதங்களும்‌, ஸ்ம்ருதிகளும்‌ கூறுகின்‌ றன. நான்‌ இந்த உண்மையை 
நன்கு. அறிந்திருக்கிறேன்‌. ஆகையால்‌, ஓ மனமே ! உன்செயல்‌ 
களெல்லாம்‌ பயனற்றவை 
5 
“ஜீவனும்‌ பரமாத்மாவும்‌ வேறு” என்ற தோற்றம்‌ போலி 
யானது எண்கிளுர்‌. ர 


வரிஏ னான ௭ 12 ஏழ களி 
ஏன்‌ என்னப்‌ எனா ) 
82 18 எாளரஎன காரார்‌ 


62% எ 8 எர கன (ர ப 
பொருள்‌: ஓ மனமே! நீ அடங்கியிருக்கும்போது வேற்றுமை 
எண்ணமே இல்லை. உலகம்‌, உன்மாயையாலேயே மோஹத்தை 
அடைகின்றது. த்வைதப்‌ பொருளை அறிவதே, பொய்‌ வ்யவஹாரங் 
களுக்குக்‌ காரணம்‌. நீ அடங்கினால்‌ தவைகம்‌ இல்லை. த்வைத 
அதிவினின்றும்‌ ஒருவன்‌ விடுபடுவானானால்‌, அவனுக்கு மயக்கமும்‌ 
இல்லை; பொய்வ்யவஹாரங்களுமில்லை, 
விளக்கம்‌ :--- மனம்‌ அடங்கியிருக்கும்‌ உறக்கத்தில்‌, த்வைத 
அறிவு இல்லை; ஆகையால்‌ பொய்யான வ்யவஹாரங்களுமில் லை, 
ட்‌ 6 ்‌ 
எ ௫54 வினா அ 
ஏஏ னன்‌ என்னட 
ப்‌ ட்‌ 
ப பேட்ட ட்ப உப 
3, [ஸ்ப 
94 எனா எளி ப 
பொருள்‌ :-- உன்‌ செயலால்‌ எனக்கு யாடதாரு மோஹமும்‌ 
ஏற்படாது. ஏனெனில்‌, நான்‌: உண்மையை உணர்ந்தவன்‌; எத்‌ 
நாளும்‌ கூயவன்‌; மாறுதல்‌ அற்றவன்‌; நான்‌ மெய்யறிவு பெறுவ 
துற்கு முன்னும்‌, பின்னும்‌, எனது நிலையில்‌ யாதொரு வேற்றுமையும்‌ 
இல்லை. ஆதலால்‌, ஓ மனமே ! உன்னுடைய செயல்கள்‌ யாவும்‌ 
வீணானவை. 
ர 
“ஆத்மா எல்லாப்‌ புறப்பொருள்களையும்‌ கடந்திருப்பவனாகை 
யால்‌, அவனிடம்‌ புதிய வேறுபாடு தோன்றுவதற்கிடமில்லை?” 
என் கிளர்‌. 
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ஏர [ணிகள்‌ எ என்ன 
ககன்‌ 6 என | 
என எளாளிகணள்‌ 6 எச: 
.. க46 ஏரோ ப 
பொருள்‌:--நான்‌ நிலையாயிருப்பவன்‌: ஒரு மொருளினிடம்‌, 
செயலோ, மாறுதலோ, ஏற்படக்கூடுமானால்‌, அப்பொருள்‌ நிலையற்ற 
தாகும்‌. நான்‌ செயலும்‌. மாறுதலும்‌ இல்லாதவன்‌; எனவே நிலை 
யுள்ளவன்‌; நான்‌ எந்நாளும்‌ ஒளி வடிவினன்‌ ; என்னிடம்‌ கல்பிக்கப்‌ 
பட்ட தவைதப்‌ பொருள்கள்‌ யாவும்‌ தோன்றி மறைபவை; ஆகை 
யால்‌, அவை உண்மையற்றவை என நிச்சயிக்கப்பட்டுள்ளன; நான்‌ 
இரண்டீற்றவன்‌. 
8 
உண்மையில்‌ ஆத்மா ஒன்றே; மனத்தினாலேயே அது 
- இரண்டுபோல்‌ விளங்குகிறது என்கிளுர்‌, 
எனக்‌ எரனிஈ 8 எள: 
எண்‌ எ ஏணி | 
என்‌ எளளஏ எலிஎன 
ர்‌ ஏ ஏர என்‌ ப: 
பொருள்‌:-.-ஓஒ. மனமே! யுக்தியால்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ 
உனக்கு இருப்பே இல்லை, நீ இருப்பற்றவடிவினனாய்‌ இங்கிருக்கி 
ராய்‌. ஏனெனில்‌, உள்ள பொருள்‌ ஒருநாளுமழியாது. இல்லாத 
பொருள்‌ என்றும்‌ பிறப்படையாது. உனக்கோ, பிறப்பு அழிவு ஆகிய 
இரண்டுமுள்ளன. ஆகையால்‌ நீ உண்மையில்‌ இருப்புடன்‌ கூடிய 
வனாயில்லை. எனவே, உண்மையற்ற உன்னால்‌ ஆத்மா இரண்டு 
போல்‌ விளங்குகிறது. 
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மனமில்லாமையால்‌, “ஆத்மா ஒன்றே' என்கிருர்‌. 


எனு ஏ ஜர்‌ ஏ மர ௮ வேல 

எ ஏன ஏரி 18 ௭: | 
பட்டி ப்பட் *ஃபபப0 

பயக ப்ட்பறுப்‌ பயப்பட 


408 உபதேச்ஸாஹஸ்ரி 
பொருள்‌:--பார்ப்பவன்‌, பார்க்கப்படுபவை, பார்த்தல்‌ ஆகிய 
இவை எல்லாம்‌ மயக்கமே. ஏனெனில்‌, இவை உன்னால்‌ கல்பிக்கப்பட்‌ 
டவை; அறிவுக்கு வேறாக அறிபவை இல்லை. அறியப்படுபவை ஜட 
மாதலால்‌, விளக்கமற்ற அவற்றிற்கு இருப்பில்லை, தூக்க நிலையிலும்‌ 
விழிப்பு நிலையிலும்‌ ஒன்றான ஆத்மாவினிடம்‌ வேறுபாடு இல்லை. 


விளக்கம்‌:--உறக்க நிலையில்‌ புறப்பொருள்கள்‌ விளங்கவில்லை 
அங்கு சித்த வருத்திகள்‌ இல்லை. கனவிலும்‌ நனவிலும்‌ புறப்‌ 
பொருள்கள்‌ விளங்குகின்றன; அங்கு சித்த வ்ருத்திகள்‌ உள்ளன்‌. 
சித்த வ்ருத்திகளே புறப்பொருள்‌ வடிவமாகத்‌ தோன்றுகின்‌ றன... 
சித்த வருத்திகள்‌ மயக்கத்தின்‌ கார்யங்கள்‌; அவை இல்லாத போதும்‌, 
அல்லது இருக்கும்போதும்‌ ஆத்மா இரண்டற்றதாகவேயுள்ள து. 
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“காணப்படும்‌ பொருள்‌, காணும்‌ அறிவினும்‌ வேருக இல்லை 
யெனினும்‌, மனம்‌ என்ற ஒன்று இருப்பதனால்‌, அத்வைதம்‌ என்பது 
பொருந்தாது” எனில்‌: 


[ஏகா எரர்‌ எனா ஏர 
பட பம இட்டட்ட்ட்ட்ட்தி 
௭ ஏர ஏலி ௭ னள 
ஏக என்றி ப 
பொருள்‌: காணப்படும்‌ பொருள்கள்‌, காணும்‌ ஆத்மாவினும்‌ 
வேறநில்லாதவைகளாய்‌ உள்ளன. அதுபோலவே, சித்த வருத்தி 
களும்‌ ஆத்மாவினும்‌ வேறான இருப்பற்றவையாகும்‌. சுழற்றப்படும்‌ 
போது, கொள்ளிக்கட்டை, வட்டவடிவமாய்க்‌ காணப்படுகிறது அந்த 
வட்டவடிவம்‌ கொள்ளிக்‌ கட்டையைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்ட பொரு 
ளன்று அவ்வாறு புறப்பொருள்‌ வடிவங்களாக, சித்த வருத்திகள்‌ 
காணப்பட்ட போதிலும்‌, ஆத்ம சைதன்யத்திற்கு வேறாய்‌ அவற்‌ 
றிற்கு இருப்பு இல்லை. ஆகையால்‌, ஆத்மா இரண்டற்ற தாகும்‌. 
வேறு வேறு உடல்களில்‌ விளங்கும்‌ ஆத்மாக்களுக்கு, வேறு வேறு 
வகையான ஆற்றல்கள்‌ இருக்கின்றன; ஆகையால்‌ ஆத்மாக்கள்‌ பல 
வுண்டு' என்ற கருத்தும்‌ தவளுகும்‌. ஏனெனில்‌ அவர்களிடம்‌ 
. காணப்படும்‌ வேறு வேறான ஆற்றல்கள்‌, உபாதியேதங்களால்‌ ஏற்‌ 
பட்டவை. வேதமும்‌ இவ்வாறே கூறுகிறது. ஆகையால்‌ ஆத்மா 
வின்‌ அத்வைதத்தன்மையில்‌ யாதொரு ஐயமுமில்லை, அத்வைதம்‌ 
என்பது உறுதியான முடிந்த கொள்கை, 


ஆதம மனங்களின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி: 19, &069 


விளக்கம்‌ :- ஓரே... ஆத்மாவிற்குப்‌ பார்த்தல்‌, கேட்டல்‌ 
முதலியவைகளால்‌ தனக்குள்‌ பிரிவு இருப்பதும்‌, உபாதிகளால்‌ ஏற்‌ 
பட்ட பிரியவே ஆகும்‌. எனவே ஆத்மா, ஸஜாதீய.விஜாதீய-ஸ்வகக 
பேதமற்ற அத்வைதப்பொருளாகும்‌, 
11 
**ஆதுமாக்கள்‌ பலவுண்டு? என்ற கொள்கை தவறு என்பதை 
விளக்குகிளுர்‌ . 
ழு | ஒஃஷ 5426] டாட 
(௭௭ னா ௭6 8 8 ஏ 
9 ஏிளாளிளா: | 
ஏஷ ஏர ஏர ஏ: | 
ப ்‌ த்‌ ம்‌ 
சிஏ ஏஏ கர்‌ 8 ஈ௭₹ 
எளவ[1ஏ்‌ எனி; | 
பொருள்‌ :-- சேதனர்களான ஜீவர்கள்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ 
வேறுபட்டவராக இருப்பார்களானால்‌, அவர்கள்‌ வரம்புக்குட்பட்ட. 
வராவார்கள்‌. இக்காரணத்தாலேயே, அவர்கள்‌ அழியும்‌ இயல்பை 
யும்‌ பெறுவார்கள்‌. மேலும்‌ அளவுக்குட்பட்ட ஜீவர்களில்‌, ஒவ்வொரு 
ஜீவன்‌ ஒவ்வொரு கல்பத்தில்‌ மோக்ஷத்தை அடைந்திருந்தாலும்‌, 
சென்ற எண்ண முடியாத கல்பங்களில்‌ எல்லா ஜீவர்களும்‌ முக்தி 
பெற்றிருப்பார்கள்‌. அவ்வாரறுயின்‌, அவர்களின்‌ போகப்பொருளான 
உலகமே நாசமடைந்திருக்கும்‌. 
விளக்கம்‌ :-.. உல கம்‌ அழிவுருமலிருப்பதால்‌ ஜீவர்கள்‌ 
அளவுக்குட்பட்டவர்கள்‌ அல்லர்‌. அளவுக்குட்படாமையால்‌ புலர்‌ 
அல்லர்‌, பலவாயும்‌ விபுவாயும்‌ உள்ள பொருள்கள்‌ இல்லை. ஆகாசம்‌, 
காலம்‌ முதலியவைகளும்‌ ஆத்மாவை தோக்க விபுவல்ல, 
12 
அத்வைகக்‌ கொள்கையிலும்‌, உலகம்‌, ஜீவன்‌, ஈச்வரண்‌ 
ஆகிய பொருள்கள்‌, வேற்றுமை கொண்டவைகளாய்‌ உவள்ளன. 
ஆகையால்‌ ஆத்மாவுக்கு இரண்டற்றதன்மை எவ்வாறு பொருத்‌ 
தும்‌ ? என்றால்‌ ;. 


எ கர ௭ ஏ விர கற்ற 
ஏரிக்‌ ஏ 78 வார கபப்‌ | 
அஷரஏவார எ எள்‌ 
மிட்ட ப்பத்‌ ப்பது பபபல 
பொருள்‌ :-- என்னைச்சார்ந்த எப்பொருளுமில்லை; நான்‌ 


சார்ந்திருக்கும்‌ மற்றொரு பொருளும்‌ இல்லை. ஏனெனில்‌ நான்‌ 
92 
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இரண்டற்றவன்‌; கல்பிக்கப்பட்ட இந்த உலகம்‌ உண்மையில்‌ இல்லை. 
நான்‌ கல்பிக்கப்படாதவன்‌, ஏனெனில்‌, உலகம்‌ கல்பிக்கப்படுவதுற்கு 
முன்பே அதற்கு . அதிஷ்டானமாக நானிருக்கிறேன்‌. தவைதப்‌ 
பொருள்களே கல்பிக்கப்பட்ட பொருள்களாகும்‌. 
விளக்கம்‌ :-- ஜீவன்‌, ஈசுவரன்‌, உலகம்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
பேதங்கள்‌, ஒன்றான ஆத்மசைதன்யத்தில்‌ கல்பிக்கப்பட்டுள்‌ ளன, 
கல்பிக்கப்பட்ட பொருள்கள்‌ உண்மையாக இல்லார்‌ தவை. ஆனால்‌ 
கல்பிக்கப்பட்ட பொருள்களுக்கு அதிஷ்டானமாயிருக்கும்‌ பொருள்‌ 
என்றும்‌ நிலைபெற்ற உண்மைப்‌ பொருளாகும்‌. அப்பொருளாலேயே, 
கல்பிக்கப்பட்டவை இருப்பையும்‌ விளக்கத்தையும்‌ பெறுகின்றன, 
கல்பிக்கப்பட்டவை அழிவுறும்போது, அதிஷ்டானம்‌ எஞ்சிநிற்கிறது. 
அதுவொன்டறே உண்மையான்‌ பொருள்‌; அழியாது பொருள்‌; 
எனவே, ஆத்மாவுக்கு இரண்டற்ற தன்மை என்பது பொருந்துவ 
கூரும்‌, 
1.3 
ஆத்மா என்றுமே கல்பிக்கப்படாது பொருள்‌ என்பதை 
விள க்குகிரூர்‌. 
எகர எர ௭ ௫௭4 
எண என்‌ எ எர | 
௭8: ஏஏனா ௭௭ ஏரி எச 
கு. கு த்‌ 
ரா எடி ௭௭ மக ப 
பொருள்‌ :- தோற்றமில்லாத சைதன்யத்தினிடம்‌, ஸத்‌ 
என்ற கல்பனையோ, அஸத்‌ என்ற கல்பனை யோ இல்லை. ஆகையால்‌ 
அதற்கு இருப்பின்மை என்பது இல்லை. மேலும்‌, ஓஒ மனமே! உலகம்‌ 
முழுவதையும்‌ கல்பிக்கும்‌ உவ கல்பனைக்கு முன்பே நான்‌ இருப்பதால்‌, 
என்னிடமிருந்தே. நீ தோன்றி இருக்கிறாய்‌. உனது உற்பத்திக்கு 
முன்னால்‌ இருக்கும்‌ சைதன்யமாகிய நான்‌, கல்பிக்கப்பட்டவனாக 
மாட்டேன்‌. 
விளக்கம்‌ :.... கயிற்றினிடம்‌ பாம்பைக்கல்பிக்கிறோம்‌. அப்‌ 
பாம்பை இருப்பது என்றும்‌ கூறமுடியவில்லை; அழிந்துவிடுகிறது. 
இல்லையென்றும்‌ கூறமுடியவில்லை; தோன்றுகிறது. அதுபோல 
௯சைதன்யத்தகை வேறரரு அதிஷ்டானத்தில்‌ கல்பிக்க முடியாது. 
ஆகையால்‌, அது என்றும்‌ உள்ள பொருள்‌; பாம்பு போல அதிர்வ௫௪னீ 
யப்பொருளன்று, எல்லாவகையான கல்பனைப்பொருள்களுக்கும்‌ 
ஆத்மா அதிஷ்டானமாக விளங்குவதால்‌ அது கல்பிப்பதற்குரிய 
பொருளன்று, 


ஆத்ம மனங்களின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி .]9. 411 


14 
** ளது காணப்படுகிறதோ அது உள்ளது. எது காணப்பட 
வில்லையோ அது இல்லை:'. இவ்வாறு கூறுவது பொதுவான வழக்கு. 
“த்வைதம்‌ காணப்படுகிறது; ஆகையால்‌ அது உள்ள பொருள்‌. 
அத்வைதம்‌ காணப்படவில்லை; ஆகையால்‌ அது இல்லாத பொருள்‌” 
என்ற கருத்து, பொருத்தமற்றது என்கிருர்‌. 


பட்ட இங்கு 0 அப்பப்ப 
எ ஈரி ஏ ௭ ௫௭ எர 
181 ஐஏரர ஏண்குசர 
எரர்‌ டிகள்‌ ஏ ௭௭ ப 


பொருள்‌ :-- ஓமனமே ! உன்னால்‌ எந்த எந்தப்‌ பொருள்கள்‌ 
காணப்படுகின்றவோ, அந்த அந்தப்‌ பொருள்கள்‌ யாவும்‌ த்வைதப்‌ 
பொருள்களாகும்‌, அவைகள்‌ உண்மையில்‌ இல்லாதவை. உன்னால்‌ 
காணப்படாதவை எவையோ, அவை காணப்படாத காரணத்தால்‌ 
இல்லாதவை என்று கூறல்‌ தகாது. : எந்த அதிஷ்டானப்பொருளி 
லிருந்து, இருக்கிறது-இல்லை என்று கூறுவதற்குரிய பொருள்களின்‌ 
கல்பனை தோன்றுமோ, அந்த அதிஷ்டானப்பொருள்‌, என்றும்‌ 
உள்ள பொருளே ஆகும்‌. எவ்வித விசாரணையும்‌, ஒரு பொருளின்‌ 
நிச்சயத்தில்‌ முடியும்‌, எனவே கல்பிக்கப்பட்ட உலகத்தின்‌ விசாரணை, 
இரண்டற்ற ஒரு பொருளில்‌ தான்‌ முடிவு பெறும்‌, ஆகையால்‌ இரண்‌ 
டற்ற ஸத்‌ என்ற பொருள்‌ உண்மையாக உண்டு. 
விளக்கம்‌:--உலகில்‌, “நாம்‌ காணும்‌ பொருள்யாவும்‌ உள்ளவை”? 
என்று கூறுதல்‌ தகாது, கனவுப்பொருள்களைக்‌ காண்கிறோம்‌. 
அவை இல்லை, அதுபோல்‌, நாம்‌ காணாதபொருள்‌ இல்லை என்ற 
முடிவுக்கு வருதலும்‌ தகாது. காற்று நம்‌ கண்ணுக்குத்தெரியாமல்‌ 
உள்ளது. காணப்படாத சில பொருள்கள்‌ எப்போதுமே இல்லா 
மலிருக்கலாம்‌. அவை முயல்‌ கொம்பு போன்றவை. எனினும்‌ 
எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ அப்படிப்பட்டவையல்ல. நாம்‌ காணும்‌ 
பொருள்கள்‌ ஆராயும்‌ காலையில்‌, இருக்கின்றன.இல்லை எண்று 
வ்யவஹாரத்திற்கு உரியனவாக உள்ளன. கயிற்றில்‌ தோன்றும்‌ 
பாம்பு, ஆராய்ந்தால்‌ இல்லை. தோன்றுவதால்‌ இருக்கிறது. 
எனவே அதை அநிர்வசணீயம்‌ என்று பெரியோர்‌ கூறுவர்‌. உலகமும்‌ 
அதநிர்வசனீயமே. அது சைதன்யத்தினிடம்‌ கல்பிதமாக விளங்குகிறது. 
சைதன்யம்‌ அதிஷ்டானமாகையால்‌, அது கல்பனைக்கு விஷயமாகாது, 
அது என்றுமுள்ள பொருள்‌. இருக்கிறது -இல்லை என்று கூறுவதற்‌ 
குரிய கல்பனைப்பொருள்களுக்கு ஆதாரமாய்‌ ஒன்று இருத்தல்‌ 
வேண்டும்‌. அஃதில்லாமல்‌ கல்பனைகள்‌ தோன்று. உலகமாகிய. 
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கல்பனைப்பொருள்‌, சைதன்யத்தை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டது. ஆதார 
மான சைதன்யமின்‌ நி உலகக்கல்பனை இல்லை. 

மேலும்‌, உலகினை ஆராய்ந்தால்‌, அது சைதன்யத்தில்‌ தான்‌ 
முடியும்‌. கயிற்றில்‌ தோன்றும்‌ பாம்பு, மாலை, நீர்க்கோடு முதலிய 
வற்றை ஆராய்ந்தால்‌, தோன்றும்‌ யாவையும்‌ நீங்க, கயிறே மிஞ்சும்‌. 
அதுபோல, உலகப்பொருளினை ஆராய்ந்தால்‌, அவை எல்லாமும்‌ 
விலக, சைதன்யம்‌ மட்டுமே இறுதியில்‌ மிஞ்சும்‌: அதை இல்லை 
என்று கூறல்‌ தகாது. ஆகையால்‌, ₹*அத்வைதம்‌ ' 
இபாருள்‌. கிவைதம்‌ என்பவை இல்லாத பொருள்கள்‌?” என்பது 
கருத்து. 


என்பது உள்ள 


15 

ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, இரண்டற்ற ஒரு பொருளே உண்மை 

யாக மிஞ்சும்‌ என்று கூ.றுகிளுர்‌, 
அ ப்ட இப்பி 
மயட்ட்ப து தட்‌ இ ப்ட்‌ 
னள ஸி மஏர்‌ 
எ ஏம்‌ ரீஎ்சார்‌ ஏன்‌ ப 

பொருள்‌ :--ஓ மனமே ! நீ விசாரம்‌ செய்வதன்‌ பொருட்டு, ஒரு 
பொருளை மேற்கொள்ளவேண்டும்‌. அதைப்பற்றி நன்கு விசாரித்துப்‌ 
பார்த்தால்‌ முடிவில்‌, ஸத்‌ என்ற உண்மைப்‌ பொருள்‌ உண்டு என்பது 
உன்னால்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டுவிடும்‌. “ஸத்‌ பொருள்‌ இல்லை!” எனில்‌, 
நீ விசாரணையை ஏற்காதநிலையில்‌, எல்லாப்பொருளும்‌ நிர்ணயம்‌ செய்‌ 
யப்படாமலேயே இருக்கும்‌. விசாரம்‌ செய்யாமையை நீ விரும்பாவிடில்‌ 
அதாவது:.விசாரிப்பதை நீ விரும்பினால்‌, அதன்‌ முடிவில்‌ ஸத்‌ என்ற 
ஒரு பொருள்‌ எஞ்சியிருப்பதை நீ ஏற்றுக்கொள்ளவே வேண்டும்‌. 

விளக்கம்‌ :.- பூர்வவாதீ ஸத்‌ என்ற பொருள்‌ இல்லை 
'என்கிரான்‌. அவனிடம்‌ நீ உன்‌. கொள்கையை நிலைநாட்ட 
ஆராய்வை ஏற்கிராயா? இல்லையா?” என வினவுகிரோரும்‌. ஆராய்ந்து 
முடிவு கொள்வதை நீ ஏற்றால்‌, உன்‌ ஆராய்ச்சிக்கு விஷயமாக ஒரு 
பொருளைவைத்துக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌, அது தவைதப்‌ பொருளா 
யிருந்தால்‌, அது ஆராய, ஆராய இல்லாமற்போகும்‌. முடிவில்‌ 
தவைதப்‌ பொருள்களின்‌ இன்மைக்கு எல்லையாக அத்வைதமான 
ஒருபொருள்‌ இருப்பதை ஒப்புக்கொள்ளவே வேண்டும்‌. ஆராய்வின்‌ 
முடிவு இவ்வாறுதான்‌ இருத்தல்‌ முடியும்‌, 

ஆராய்ச்சியை நீ ஏற்காவிட்டால்‌, அப்போது ஒருபொருளையும்‌, 
இப்படித்தான்‌ என்று நிலைநிறுத்துதல்‌ முடியாது. எல்லாப்பொருள்‌ 
களும்‌ நிச்சயம்‌ செய்யப்படாமலேயே இருக்கும்‌, அந்த நிலைமையில்‌. 
“ஸத்‌ என்ற பொருள்‌ இல்லை!* என்ற முடிவுக்கு எவ்வாறு வருதல்‌ 
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முடியும்‌? ஆராய்வை ஏற்காமையால்‌ ஸத்‌ பொருள்‌ உண்டு என்று 
எவ்வாறு நிலைநாட்ட முடியாதோ, அவ்வாறே அது இல்லை 
என்பதையும்‌ நிலைநாட்ட முடியாது, எனவே ஒருபொருளை நிலை 
நாட்டுவதற்குரிய ஆராய்வு கைவிடப்படுமானால்‌, எப்பொருளின்‌ 
- உண்மையையும்‌ நாம்‌ அறிதல்‌ முடியாது. அதன்‌ பயனாக இம்மை 
மறுமை இன்பங்களுக்காக எவரும்‌ முயலுதல்‌ இல்லாமல்‌ போகும்‌, 


ஆராய்ந்து முடிவு கட்டப்பெறாத உண்மையை, நீ விரும்ப 
வில்லை என்றால்‌, அப்போது ஆராய்வும்‌, நிர்ணயம்‌ செய்வதும்‌ ஸத்‌ 
பொருளாகிய அத்வைதத்தில்‌ வந்து முடியும்‌. வேறுவகையில்‌ அவை 
முடிவு பெறமாட்டா, ஆகையால்‌ ஸத்‌ என்ற பொருள்‌ உண்டு; 
த்வைதப்‌ பொருள்‌ இல்லை, 
நன்கு விசாரித்துப்பார்த்தால்‌ தவைதப்பொருளின்‌ இல்லாமை 
யும்‌, அத்வைதப்‌ பொருளின்‌ உ.ண்மையும்‌ புலனாகும்‌ என்பது கருத்து 
16 ்‌ 
“ஸத்‌ என்ற பொருள்‌, உலகவழக்கில்‌ ஏதாவது பயனைத்தரு 
கிறதா? இல்லையா ? பயனைத்தருகிறது என்றால்‌, குடம்‌ முதலியவை 
போல அழியும்‌, பயனைத்தரவில்லை என்றால்‌ முயல்‌ கொம்பைப்போல 
வீணாகும்‌.” ? என்றால்‌ ுஅ[து தவறு என்கிறார்‌ 
உஷ்‌, ்‌ 
சனனள்‌ 9௭ கனேசன்‌ 4 
6 ரட்ணம்‌ 
ஏண்ணா எ ஏ. கரா: | 
ணத அத ்‌ 
ஏஏ ஏன்‌ எர ஏகார 
ஆ ட ககன்‌ 
ஏ ஏ ஏன ௭ ரள | 
பொருள்‌ :.- ஸத்‌ என்ற பொருள்‌ உலகவழக்கில்‌ பயன்படாத 
தால்‌, மனிதக்கொம்பைப்‌ போல, இல்லாததே என்று கூறல்‌ தவறு. 
உலகவழக்கில்‌ பயன்படாமை, ஒரு பொருளின்‌ இன்மைக்குக்‌ 
காரணமாகாது, உலகவழக்கில்‌ பயன்படுவதும்‌, ஒரு பொருளின்‌ 
உண்மைக்குக்காரணமாகாது, எனவே பயன்படாமல்‌ போனாலும்‌, 
பொருள்‌ உண்டு என்று கூறலாம்‌, பொருள்‌ இல்‌ & என்று கூறல்‌ 
குகா குக ்‌ 
விளக்கம்‌ :-- எந்தப்‌ பொருளும்‌ முதலில்‌ இருப்பைப்‌ பெறு 
கிறது; பிறகு அது பயன்படுகிறது. உலகில்‌ பயன்படுகிறது என்பதா 
லேயே ஒரு பொருளின்‌ இருப்பை நிச்சயம்‌ செய்யமுடியாது, முட்‌ 
களின்‌ இல்லாமை குடங்கலின்றி நடக்கும்‌ தொழிலைப்புரிய உதவியாய்‌ 
உள்ளது. முட்களின்‌ இன்மை என்பது ஒரு பொருளன்று. பயன்‌ 
படாமையால்‌ ஒரு பொருள்‌ இல்லை என்று முடிவுகொள்ளலும்‌ தவறு; 
பயன்படுதல்‌ என்ற செயல்‌ உண்டாவதற்கு முன்பே அந்தப்‌ 
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பொருள்‌ உதாஸீனமாக உள்ள தாகும்‌. பொருள்‌ இருந்து கொண்டு 
தான்‌, பயன்பட்டோ பயன்படாமலோ இருக்கிறது. பயன்படுவ. 
குற்கு முன்னால்‌ பொருள்‌ இருக்கிறது. அப்போது அது பயன்படா 
மல்‌ தான்‌: உள்ளது; அதைஇல்லை எண்று கூறல்‌ யுக்திக்குப்‌ 
பொருத்தமில்லை. 

ர 17 


மேலும்‌ :...... 


ஏர எனசாமா௭ 
ஐ ஏ ஏகரஏ எரர்‌ ஏ ஏரு | 
த: டட்பப்க ப பப 20 
என்னின்‌ எரு ஏக | 


பொருள்‌ :-- உலகவழக்கில்‌ பயன்படவில்லை எண்பது, 
ஆத்மாவின்‌ விஷயமாகக்‌ கூறல்‌ முடியாது. அதாவது ஆத்மா 
உலகவழக்கில்‌ பயன்படாது” என்று கூறல்‌ முடியாது. ஏனெனில்‌ 
ஆத்மா, விசாரணைபுரிவதற்கு, விஷயமாய்‌ இருக்கிறது. பொய்யான 
கதுவைதப்பொருள்கள்‌, அதனினின்றும்‌ தோன்தநியுள்ளன.மாயையால்‌ 
ஆத்மா எங்கும்‌ வேறு பொருளாகப்‌ பரவியிருக்கிறது. வேதங்களும்‌, 
ஸ்ம்ருதிகளும்‌ இவ்வாேே கூறுகின்றன. யுக்தியாலும்‌ இவ்வாறு 
ஆத்மா ஸித்திக்கின்றது. இவ்வாறு ஆத்மா உலகவழக்கில்‌ பயன்‌ 
படுகிறது. இதற்கு மாரு, வேறுவகையில்‌ உலகவழக்குக்கு ஆத்மா 
காரணமாகாது; மாயிகமான உலகவழக்குக்கு அது காரணமாயிருக்‌் 
கிறது. 

விளக்கம்‌ :- “ஆத்மா உலகவழக்கில்‌ பயன்படுவது இல்லை”? 
என்பது தவறு, அது, உலகில்‌ உண்மை விசாரணைக்குக்‌ காரணமா 
யுள்ளது. அஃது இல்லாவிட்டால்‌ எதைப்பற்றி விசாரணை செய்வது? 
தவைதப்‌ பொருள்களெல்லாம்‌ தோன்றுவதற்கு அது காரணமா 
யுள்ளது; மாயையால்‌ கோன்றும்‌ உலக வ்யவஹாரத்திற்கு அது 
காரணமாய்‌ உள்ளது. அஃது இல்லாவிட்டால்‌ உலகத்திற்கு 
இருப்பும்‌ விளக்கமுமே இருக்கமாட்டா, மேமலும்‌, கார்யமாகிய 
உலகிற்குக்‌ காரணமாகிய ஆத்மாவைக்காட்டிலும்‌ தகனித்ததன்மை 
யில்லை, இவ்வாறான முறைகளில்‌ ஆத்மா உலகவழக்கில்‌ பயண்படு 
கிறது. இதற்கு மாறுபட்ட முறைகளில்‌ ஆத்மா குடம்‌, ஆடை”? 
முதலியவற்றைப்போல்‌ பயன்படுவதில்லை, அதனுல்‌ யாதும்‌ சூறை 
வில்லை. ஒவ்வொரு பொருளும்‌ ஒவ்வொரு வகையில்‌ பயன்படுவது 
போல, ஆதகுமாவும்‌ தனக்குரிய முறையில்‌ பயன்படுகிறது. ஆத்மாவி 


ட்‌ 


னிடமிருந்து மெய்யான உலகம்‌ தோன்றாது. மெய்யான உலக 


ஆத்ம மனங்களின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி-10, &18 


வழக்கில்‌ ஆகுமா பயன்படாது மாயிகமான உலக வயவஹாரத்‌ 
திற்கே ஆத்மா பயன்படும்‌. 
18 
எல்லாப்பொருள்களும்‌, ஆத்மாவில்‌ கல்பிக்கப்படுகின்‌ றன 
வெனில்‌, எல்லாப்பொருள்களின்‌ குர்மங்களும்‌ ஆத்மாவினிடம்‌ இருத்‌ 
குல்‌ கூடும்‌ எனின்‌ ;2 , 
ச ்‌ அடி 6 டக 
மட்க ப ப்பட டட்ப்ட ட்ப 
பபு இப க இட்ட டப்பா ஒதி 
ஏ அர௭்‌ எனிர4்‌ எள 8,600 
எர? ப 
பொருள்‌ :-- வேத ப்ரமாணத்தால்‌, :'ப்ரஹ்மம்‌ புறப்பொருள்‌ 
களுக்கு மாறானது”'' என்பதை அறியலாம்‌. அது தன்னிடம்‌ ஆரோபிக்‌ 
கப்படும்‌ எல்லா விகல்பப்பொருள்களுக்கும்‌, முன்னதாக நிலை 
பெற்றுள்ளது. ஆகையால்‌ அது உலகதர்மங்களுக்கு அப்பாது 
பட்டது; இரண்டற்றது. :*இஃ்தன்று இஷஞ்தன்று?” என்று புறப்‌ 
பொருள்களை விலக்குவது, முடிவில்‌ மிஞ்சக்கூடிய ப்ரஹ்மத்தை அறி 
வதன்‌ பொருட்டேயாகும்‌. புறப்பொருளை விலக்குவது போல ப்ரஹ்‌ 
மத்தை விலக்கல்‌ இயலாது. ்‌ 
19 
“வேதப்ரமாணத்திற்கு முரண்பாடாகச்சிலர்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ 


கூறுகின்‌ றனர்‌. அவர்கள்‌ வேதப்பொருளை நன்சூணர்வதில்லை. 


அதனால்‌ அவர்கள்‌ தீமையை அடைகிறார்கள்‌”? எண்கிளுர்‌, 


பட்ட வல்ட்ட வல பப்பு 

[க ஏக 1 | 
டட ப பட்டது இ இட்‌ 

ஏர்‌ ஏ ஏல்‌ ஏ (னார்‌ என ப 


பொருள்‌ :-- இவ்வாறு, ஆத்மா, எல்லாக்‌ கல்பனைகளுக்கும்‌ 
அப்பாற்பட்டதாயும்‌, பிறப்பற்றதாயும்‌, இரண்டற்றதாயும்‌, அழிவற்ற 
தாயும்‌ இருக்க, சிலர்‌ **அது இருக்கிறது.இல்லை-கர்‌ த்தா-குளை 
முள்ளது.சூணமஜ்‌.றது?? எணன்டுறல்லாம்‌ பலவாறு, தம்மனத்தினிட 
முள்ள அறியாமைக்கு ஏற்றபடி கல்பளை செய்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
மறுபிறப்பையும்‌, மூப்பையும்‌, இறப்பையும்‌ இடைவிடாமல்‌ அடை. 


கிறார்கள்‌ 


16 படத்த ச்டாஹஸ்ரீ 
20 
பரமாத்மா விகாரமற்றது' என்பதையும்‌, *த்வைதப்பொருள்‌ 
கள்‌ இருப்பற்றவை” என்பதையும்‌ யுக்திப்ரமாணத்தால்‌ கூறுகிளுர்‌, 


அள்‌ ர ஒரவர: 
ப ஏ ஏன என எர | 

எள 146௮ எனன 
ஏ ஏ ோகாகு ர 8 


பொருள்‌ :- தவைதகுப்‌ பொருஞக்கு, தோன்றுதலும்‌, தோன்‌ 
ரூமையும்‌ இல்லையெனில்‌, அது நிலைநாட்டமுடியாத பொருளாகவே 
இருக்கும்‌, த்வைதப்பொருள்‌, ஸத்தான பொருளிடமிருந்தும்‌ தோண்‌ 
ரது; அஸத்தான பொருளினிடமிருந்தும்‌ தோன்றாது, ஏனெனில்‌ 
ஸத்‌ வடிவம்‌ அதற்குக்‌ காரணமாய்‌ இருக்குமானால்‌, அக்காரணம்‌ 
அஸத்‌ வடிவமாகும்‌. தவைதத்திற்கு அஸத்‌ காரணமானால்‌, அந்த 
அஸத்‌ ஸத்தாகிவிடும்‌. ஆகையால்‌, உற்பத்தி என்ற செயலும்‌, 
- அதைச்செய்யும்‌ காரணங்களும்‌, த்வைதப்‌ பொருளுக்குப்‌ பொருந்தா. 
எனவே அத்வைதமே உ.ண்மையானது; விகாரமற்றது. 


ம்‌ 
ச்‌ 
ச்‌ 
1 


விளக்கம்‌ ;-. தவைதப்‌ பொருள்கள்‌ உண்டானவையா? உண்‌ 
்‌” என்றால்‌ கிளிஞ்சலில்‌ தோன்றும்‌ 
வெள்ளிபோல்‌ பொய்யாகும்‌: உண்டாகாதவையானால்‌ அழிவற்ற 
நித்யங்களாகும்‌. ஆனால்‌ த்வைதப்‌ பொருள்கள்‌ அழிவற்றவையல்ல; 

அவற்றின்‌ அழிவைக்காண்கின்‌ றோம்‌. தவைதப்டுபாருள்கள்‌, உண்டா 
தல்‌ உண்டாகாமை என்ற இருவகையான குன்மைகளையும்‌ கெ்ண் 
ட வையல்ல. ஏனெனில்‌ அவ்விரண்டு கன்மைகளும்‌ ஒன்றோடொன்று 
முரண்பட்டவை, 


டாகாதவைகளார ? (உண்டான வை 


என யேவ ்‌“தவைதப்‌ பொருள்கள்‌ உ ண்டானவையுமல்ல; 
உண்டாகாதவையுமல்ல”' என்று கூறினால்‌ அதுவும்‌ பொருந்தாது: 
ஏனெனில்‌ உ.ண்டாதல்‌, உண்டாகாமை என்ற இருவகை இயல்பு 
களுமற்ற ஒரு பொருளை நாம்‌ கண்டதில்லை, 


மீமமலும்‌, த்வைதப்‌ பொருள்களுக்கு உற்பத்தியை எற்றுக்‌ 
கொள்வோம்‌ எனில்‌, அதன்‌ காரணம்‌ ஸத்‌ பொருளா? அஸத்‌ 
பொருளா? காரணப்பொருள்‌ ஸத்தாக இருக்குமானால்‌ , ஸத்‌ என்பது 
மாருதுது,; 'அதனிடமிருந்து தவைதப்‌ இபாருள்கள்‌ ௨.ண்டாகா. 
காரணப்பொருள்‌ அஸத்தாகவிருந்தால்‌, அதனிடமிருந்தும்‌ த்வைதப்‌ 
பொருள்‌ உண்டாகாது. ஏனெனில்‌ சூன்யம்‌ எப்பொருளுக்கும்‌ 
உபாதான காரணமாக இருப்பதைக்‌ கண்டதில்லை 


ஆ திம மனங்களின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி-19, 417 


மேலும்‌, ஸ்த்‌ வடிவமான ஒரு காரணத்திலிருந்து த்வைதம்‌ 
உண்டாகுமானால்‌, அந்த ஸத்‌ வஸ்து, மாறுவதால்‌ அஸத்தாகிவிடும்‌. 
அஸத்திலிருந்து த்வைதம்‌ உண்டாகுமானால்‌, காரணமாகிய அந்த 
அஸ்த்‌, காரணமாயுள்ளதால்‌, ஸ்த்தாகிவிடும்‌. 


மேலும்‌, அஸ்த்தாகிய சூன்யத்திலிருந்து த்வைதப்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ உண்டாகியிருந்தால்‌, அப்பொருள்கள்‌ யாவும்‌ அஸத்துடன்‌ 
கூடியே இருக்கும்‌. அவ்வாறில்லை. தவைதப்‌ பொருள்களெல்லாம்‌, 
யானை இருக்கிறது. பாண்‌ இருக்கிறது” என்ற வகையிலேயே 
வழ்ங்கப்படுகின்றன்‌. எனவே த்வைதப்‌ பொருள்களின்‌ தோற்றத்‌ 
தையும்‌ நிலைநிறுத்துதல்‌ முடியாது. அவற்றின்‌ தோற்றத்திற்குக்‌ 
காரணமாய்‌ இருப்பவைகளையும்‌ நிலைநிறுத்துதல்‌ இயலாது. அவை 
உண்மையில்‌ இல்லை. பொய்யாகத்தோன்றுகின்றன என்ற முடிவே 
யுக்திக்கும்‌ பொருத்தமானது. 

21. 


“தவைதப்‌ பொருளுக்குத்‌ தோற்றமுமில்லை; அது தோன்றுவ 
குற்குக்காரணமும்‌ இல்லை” என்பதை வினளக்குகிளுர்‌, 


ஏர்‌ எர்சோ காக்‌ 

ஏ ரிக்க வனுகாயயு 
பய ம்ம கடய 

ப படட பட்டதா 


பொருள்‌ :--இந்த த்வைதப்பொருளின்‌ காரணமாயிருப்பது, 
செயலற்றதா? செயலுடன்‌ கூடியதா? செயலற்றதாயிருப்பின்‌, ஒரு 
பொருளுக்குக்‌ காரணமாகாக பொருளே இருக்காது; எல்லாம்‌ 
எல்லாப்பொருளுக்கும்‌ காரணமாகும்‌, ஸத்திற்கும்‌, அஸத்திற்கும்‌ 
விசேஷத்தன்மையில்லாததால்‌, அவற்றிற்குச்‌ செயலுடைமை இல்லை , 
அவை மாறி கார்யத்தை உண்டாக்குமானால்‌, தராசிண்‌ இருமுனை 
சுளைப்போல கார்யகாரண ஸம்பந்தம்‌ இல்லாமல்‌ போகும்‌, ஆகை 
யால்‌, பரமாகுமாவிற்கும்‌ த்வைதப்பொருளுக்கும்‌ கார்யகாரண த்‌ 
கன்மை இல்லை. 


விளக்கம்‌ :-- “குவைதப்‌ பொருள்‌ இருக்கிறது?” என்பவள்‌, 
அதற்குரிய காரணப்‌ பொருளை ஏற்கவேண்டும்‌, த்வைதப்‌ 
பொருளுக்குக்‌ காரணமாயிருக்கும்‌ ஒரு பொருள்‌ செயலற்றதா ? 
செயலுடன்‌ கூடியதா?  இருபக்ஷங்களும்‌ பொருந்தா. எங்ஙனா 
மெனில்‌ 3-4 
59 


உபதேச்ஸாஹஸ்ரீ 


பரப்கள்‌ செயலற்றதாக இருக்குமானால்‌, எல்லாப்‌ 
5 எல்லாப்‌ பொருளும்‌ காரணமாகும்‌. . இது தவறு. 
பொகுளுக்கு ஒரு குறிப்பிட்ட பொருள்தான்‌ காரண 
ர ொகன காரணமாகாது. ஏனெனில்‌ காரணப்‌ பொரு 
கார்பத்தை உண்டுபண்ணும்‌ சிறப்பான செயல்‌ இருக்‌ 
றது. குடத்திற்குக்காரணம்‌ நூலில்லை.  ஆடைக்குக்‌ காரணம்‌ 
- மண்ணில்லை. ஏனெனில்‌ நாவில்‌ குடத்தை ஆரம்பிக்கும்‌ செயலில்லை. 
. மண்ணில்‌ ஆடையை ஆரம்பிக்கும்‌ செயலில்லை. நாவில்‌ ஆடைக்கு 
வேண்டிய செயலும்‌, மண்ணில்‌ குடத்துக்கு வேண்டிய செயலும்‌ 
உண்டு, காரணப்பொருள்‌ யாவும்‌ செயலற்றவை என்றால்‌, எல்லாப்‌ 
பொருள்களும்‌, எலலாக்கார்யங்களுக்கும்‌ காரணமாகிவிடும்‌. இது 
பொருத்தமற்றது. 


காரணப்பொருள்கள்‌ செயலுடன்‌ கூடியே கார்யங்களைத்‌ 
தொடங்குகின்றன என்ளுல்‌, அக்காரணப்பொருளில்‌ உள்ள செயல்‌ 
நித்யமா? அநித்யமா? நித்யமாகுமானால்‌ எப்போதும்‌ அதனிட 
மிருந்து கார்யம்‌ தோன்றிக்கொண்டே இருக்கவேண்டும்‌. செயல்‌ 
அ 2 காரணப்பொருளிடம்‌ அநித்யமான செயலை 
உண்டாக்க மற்றொரு செயலுடன்‌ கூடிய பொருளை ஏற்கவேண்டும்‌. 
டி கு அப்பொருளையுண்டாக்க மற்றொரு பொருள்‌ வேண்டும்‌. அகுற்கு 
மற்றொன்று என இவ்வாறு அதவஸ்தை என்ற தோஷம்‌ ஏற்படும்‌. 


மேலும்‌ காரணப்பொருள்‌ ஸத்தாயிருந்து கொண்டு செயலு 
டன்‌ கூடியுள்ளதா? அல்லது அஸத்தாயிருந்து கொண்டு செயலுடன்‌ 
கூடியதா? ஸத்‌-அஸத்‌ இவை இரண்டும்‌ விசேஷத்தன்மையற்றவை: 
ஆகையால்‌ செயலாகிய வி௫ேசஷணத்துடன்‌ கூடியிருத்தல்‌ அவற்‌ 
இற்குப்‌ பொருந்தாது. 


மேலும்‌ அவ்விரண்டும்‌ செயலுடன்‌ உள்ளன என்பதை ஏற்‌ 
நுக்கொண்டாலும்‌, அப்போது, ஸத்தும்‌ அஸத்தும்‌ செயலுடன்‌ கூடி, 
கார்யத்தை உண்டாக்க, முன்‌ நிலையிலிருந்து மாறவேண்டும்‌; அவ்‌ 
வாறு மாறிக்கார்யத்தை உண்டாக்கும்போது, காரண மாறுதலும்‌, 
கார்யத்தோற்றமும்‌ ஒரே ஸமயத்தில்‌ ஏற்படுகின்‌ றன வர? அல்லது 
முன்பின்னாக ஏற்படுகின்‌ றனவா? ஒரே ஸமயத்தில்‌ ஏற்படுகின்றன 
என்றால்‌, அவற்றிற்குக்‌ கார்யகாரண த்தன்மை பொருந்தாது, தராசின்‌ 
ஒருமுனை உயர்வதும்‌, மற்றரொருமுனை தாழ்வதும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ 
ஏற்படுவதால்‌ அவைகளுக்குக்‌ கார்யகாரணத்தன்மை இல்லை. அது 
போலவே இங்கும்‌, காரணமாறுதலும்‌, கார்யத்தோற்றமும்‌ ஒரே 
ஸமயத்தில்‌ உண்டாகுமானால்‌ அவற்றிற்குக்‌ க அரவ அனா னும்‌ 


பொருந்தாது. 
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முதலில்‌ காரணமாறுதல்‌ ஏற்படுகிறது; பிறகு கார்யம்‌ 
தோன்றுகிறது என்றால்‌, முதலில்‌ காரணப்பொருளில்‌ மாற்றத்தை 
உண்டாக்கும்‌ மற்றொரு பொருளை ஏற்கவேண்டும்‌. பிறகு அதனிடம்‌ 
மாறுதலை உண்டாக்க வேறு காரணப்பொருள்‌ வேண்டுமென்ற 
இவ்விதமான அநவஸ்தை என்ற குற்றம்‌ வரும்‌. ஆகையால்‌ 
காரண பரமாத்மாவிற்கும்‌, கார்யமாகிய தவைதப்‌ பொருளுக்கும்‌ 
எந்தவகையிலும்‌ காரணகார்யத்தன்மை பொருந்தாது. விவர்த்த 
வாதமுறையில்தான்‌, பரமாத்மாவுக்கும்‌ த்வைதப்‌ பொருளுக்கும்‌ 
கார்யகாரணத்தன்்‌ மை பொருந்தும்‌, அதுதான்‌ வேதம்‌ கூறும்‌ 
உண்மையானதும்‌-நுட்பமானதும்‌--உயர்ந்ததுமாகிய முடிவாகும்‌. 
விவர்த்தவாதத்தில்‌, உலகப்பொருள்‌ யாவும்‌ கல்பிதம்‌. அவற்றிற்கு 
உண்மையில்‌ இருப்பில்லை. அவற்றிற்கு அதிஷ்டானமாக விளங்கும்‌ 
சைகுன்யமொன்டூற அழியாத உண்மைப்பொருளாகும்‌. 
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காரணமாகிய ஸத்பொருள்‌, வேறு நிலையை அடைந்து, 
கார்யத்தை உண்டாக்குகிறது என்று ஏற்றுக்கொண்டு, முன்பு காரண 
கார்யத்தன்மை பொருந்தாது என்று கூறப்பட்டது. உண்மையில்‌ 
பார்க்கும்போது, காரணமாகிய ஸத்தோ அஸத்தோ, வேறுநிலை 
யையே அடைவதில்லை என்று கூறுகிறார்‌. ்‌ 


எ ௫ 8: ஏகரஉ04௭: 

என்‌ எள: ணாஏ எளகளாரிளள்‌ | 
மட்டர்‌ படக்க படம்‌ 000 

௭ ௭ எனன எனி கார | 


பொருள்‌ :-- ஓ மனமே! காரணமாகிய ஸத்தும்‌, அஸத்தும்‌ 
வேறுநிலையை அடைவதை நீ விரும்பாவிடின்‌, அவை மாருமல்‌ 
இருக்கும்போது, அவற்றினிடமிருந்து த்வைதப்‌ பொருள்‌ எவ்வாறு 
தோன்றும்‌ ? இந்த இரண்டும்‌ ஒன்றுடன்‌ ஒன்று சேராமல்‌ தனித்‌ 
தனியே இருப்பனவாகும்‌. இவற்நறிற்கு, தம்முள்‌ முன்பின்‌ தன்மை 
இல்லை. வேறு கார்யத்தை தோக்கவும்‌ முன்பின்‌ தன்மை இல்லை. 
ஆகையால்‌, “யாதொரு பொருளுக்கும்‌ உற்பத்தி இல்லை!” என்பதை 
அறிந்துகொள்‌. 


விளக்கம்‌ :-...- ஸத்தும்‌, அஸத்தும்‌ மாராமலிருந்தால்‌ வேறு 
பொருளுண்டாகாது. மண்மாருமலிருந்தால்‌ குடமுண்டாகாது. 
உண்மையாகவே ஸத்‌, அஸத்‌ ஆகிய அவை இரண்டும்‌ மாறு 
பாடற்றவை; பிறபொருளுடன்‌ தொடர்பற்றவை; எவற்றை நோக்க 


உபகசேகேசஸாஹ ஷ்ரீ 


ச அ தனண்மையற்றவை. ஆகையால்‌ மாறுதலும்‌, 
க ண்ட மில்ல. எனவே கார்யத்தன்மையோ 
மையோ எப்பொருளுக்கும்‌ பொருந்தாது. இங்கு இது 
க்‌ என்பது றிது அகா று விளக்கம்‌ செய்யப்பட்டது. 
ன்‌ மையில்‌ ஸத்கதைத்தனிர அஸத்‌ என்பதை யாரும்‌ ஏற்பதில்லை. 
அது ஒரு பொருளன்று. 


ச்‌ 


ஏதோ ஒருவகையில்‌ பூர்வவாதீ மகிழ்வுறட்டும்‌ என்று எண்ணி, 
- தஇவைகப்‌ பொருளுக்கு, உண்டாகும்‌ தண்மையை ஏற்றுக்கொண்டா 
லும்‌, அதனால்‌ ப்ரஹ்மசைதன்யத்திற்கு யாதொரு சீகடுமில்லை 
எண்கிருர்‌. 


பப்பா இ்ட்கட்ட 
ஏளிரஏ எட ஏ இரு 5) 

எ 814921 எ ஏஏ; வரி 
எனின்‌ ஈட ளர்க எனி 


பொருள்‌ :-- ஓ மனமே! உணது விருப்பப்படி திவைதப்‌ 
பொருளுக்கு உற்பத்தியை எற்றுக்கொண்டாலும்‌, *- உனது செயலால்‌ 
எனக்கு யாடுதாரு பயனுமில்லை” ? என்று கூறுகிறேன்‌. ஏனெனில்‌ 
பரண்மவடிவான என்னிடம்‌, இல்லாதவைகளான: வளர்ச்சியும்‌ 
தேய்வும்‌, தானாகவோ வேறுகாரணத்தாலோ உண்டாகா. என்‌ னிடம்‌, 
வளர்ச்சியும்‌ தேய்வும்‌ இருப்பன என்று ஏற்றுக்கொண்டாலும்‌, 
ஏ மனமே! உனது செயலால்‌ யாதும்‌ பயனில்லை. வளர்ச்சியும்‌ 
தேய்வும்‌ ஏற்கனவே என்னிடம்‌ உள்ளன வாகுலால்‌ உன்‌ செயலால்‌ 
யாது முண்டாகிவிடாது. 
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ஆத்மா உண்மையில்‌ தேய்வும்‌ வளர்ச்சியுமற்றது என்‌ கிளர்‌, 
எர ஏரா ஏ எரரசிழின 
[ஏஏ ஏரச்‌ எ ஏ ஏ என்டு | 
ஏஏ காண்‌ 2 ுண்டுரரு 
ஏர்‌ ஏ எம்‌ஏ இளி ளம்‌ | 


பொருள்‌ :-- நித்யமான வபொருள்களேோ, அதித்யமான 
இபாருள்களோ, மற்றொன்றுடன்‌ ஸம்பந்தத்தை அடையா. அவை 
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தம்முள்‌, ஒன்றுடன்‌ மற்டுருன்றும்‌ ஸம்பந்தத்தை அடையா. ஆகை 
யால்‌, அவைகளிடமிருந்து எந்தக்காரியமும்‌ உண்டாகாது. எந்தப்‌ 
பொருளுடனும்‌ எதுவும்‌ உண்மையான ஸம்பந்தத்தை அடையாது. 
ஆத்மதத்வம்‌ சொல்லுக்கு விஷயமாகாதகுது. 


விளக்கம்‌:-. அழியாத பொருள்கள்‌, விகாரமில்லாகுவையாகை 
யால்‌, பிறபொருளுடன்‌ தொடர்பை அடையா. அழியும்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ க்ஷ்ணிகங்களாகையால்‌ அவைகளும்‌ பிறபொருள்களுடன்‌ 
ஸம்பந்தம்‌ ஏற்படும்வரை நிலைத்து நிற்கா. அழியாதனவும்‌ அழிவன 
வும்‌ தமக்குள்ளும்‌ ஸம்பந்தத்தை அடையா, ஏனெனில்‌ ஸம்பந்தம்‌ 
ஏற்படும்‌ வரை அழியும்‌ பொருள்கள்‌ நிலைத்து நிற்கா. ஆகையால்‌ 
அவைகளினால்‌ யாதொரு கார்யமும்‌. ஏற்படாது. உலகில்‌ எந்தப்‌ 
பொருளும்‌ உண்மையாகப்‌ பிறபொருளுடன்‌ ஸம்பந்தம்‌ கொண்ட 
குன்று, உண்மையற்ற ஆத்யாஸிக ஸம்பந்தம்‌ பொருள்களிடையே 
இருக்கலாம்‌. வேதத்திற்கும்‌, ஆத்மதத்வத்திற்கும்‌ ப்ரமாண 
ப்ரமேயஸம்பந்தம்‌ இருக்கிறதே! ஆத்மா, வேதத்துடன்‌ ஸம்பந்த 
முள்ளதுதானே!'” என்று ஐயம்‌ கொள்ளவேண்டாம்‌. ஆத்மதத்வம்‌ 
சொல்லுக்கு விஷயமாகாது. ஏனெனில்‌ சொல்லால்‌ கூறிப்பிடும்‌ 
வகையில்‌ ஆத்மாவிடம்‌ யாதொருதர்மமுமில்லை. ஜாதி, குணம்‌, 
செயல்‌ முதலியவைகளைக்‌ கொண்ட. பொருளையே சொல்‌ கூறும்‌. 
ஆத்மாவினிடம்‌ அவை இல்லை. மேவேதாந்தவாக்யங்கள்‌ லக்ஷ்ணை முறை 
. யால்‌ ஆத்மாவைக்‌ குறிக்கின்றன வே தவிர, சேர்பொருளாக அவை 
ஆத்மாவைக்குறிக்கவில்லை. ஆதலால்‌ வேதத்திற்கும்‌ ஆத்மாவுக்கும்‌ 
தேரர்‌ தொடர்பு இல்லை. எனவே ஆத்மா எப்பொருளுடனும்‌ 
உண்மையான தொடர்பு கொள்ளாததால்‌ அது விகாரமற்றதே 
யாகும்‌. 


3] 


த்வைதத்‌. தோற்‌ றத்தை விலக்குவகால்‌ ஏற்படும்‌ பயனைக்‌ 
கூறுகிளுர்‌. 


ஏன்‌ ரூ ஏச ஈசர்‌ 1841848 
ஐஏரர [988௬ எனோரக்க[ர(ஏ | 
௭46௪ ஏனா அர ஏ 
எள்ளி எிரா௭ ப 


பொருள்‌ :-.. இருக்கிறது-இல்லை என்ற விகல்ப வழக்கிற்குரிய 
தவைதப்‌ பொருள்களின்‌ தோற்றங்களிலிருந்து விடுபட்டதும்‌, எப்‌ 
போதும்‌ ஸமமாயிருப்பதும்‌, தன்னொளி கொண்டிருப்பதும்‌ ஆகிய 
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ப்ரஹ்மத்தை, வேதப்ரமாணத்தாலும்‌, யுக்திப்ரமாணத்தாலும்‌ நன்கு 
அறிந்த ஜ்ஞானீ, தீபத்தைப்போல்‌, எல்லாத்‌ துன்பங்களும்‌ இல்லாத 
மோக்ஷ நிலையை அடைகிறுன்‌ . 


விளக்கம்‌ :-. ஒரு தீபம்‌ ' அணையுமானால்‌, அதன்‌ ஒளி குன்‌ 
குறுகிய வடிவத்தை இழந்து, எங்கும்‌ நிறைந்த ஸாமான்ய ஒளியுடன்‌ 
ஒன்ருகிறது. அதுபோல ஜ்ஞானியும்‌, தன்னுடைய எல்லாச்‌ சிறப்‌ 
பியல்புகளையும்‌ இழந்து, எங்கும்‌ நிறைந்த சூணமற்ற ப்ரஹ்மமாகிறான்‌. 
சைதன்யத்தை அறிவதும்‌, மோக்ஷ நிலையையடைவதும்‌ ஒரேசமயத்‌ 
தில்‌ நிகழ்ந்துவிடுகின்றன. இரண்டிற்கும்‌ இடைவெளியில்லை. 
ஆத்மவடிவாயிருப்பதுகான்‌ மோக்ஷமாகும்‌. 
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ப்ரஹ்மத்தை அறிதல்‌ என்பது, குடம்‌ முதலியவற்றை 
அறிவது போன்றதன்று. அது விஷயமற்ற அறிவு என்பதை 
விள க்குகிளுர்‌. 


39ஏ9ல்‌ எனவரசர 
களார்க்காாார்‌ ஏ ரூ ஏஏ | 
(என அன்‌ ஏரி ஏர்‌ 
எர சிட்‌ ரகா: ப 


பொருள்‌ :-.- ப்ரஹ்மம்‌, என்‌ ஆத்மாவினும்‌ வேறன்று?? 
என்று அறிந்தவர்களுக்கு “அந்த ப்ரஹ்மம்‌, ஒருநாளும்‌ அறிவுக்கு 
விஷயமாகாதது”” என்று தெரியும்‌. இதற்குமாருக உள்ள தார்க்கி 
கார்களுக்கு அது அறியத்தகுந்க பொருளாக இருக்கும்‌. எவன்‌ 
குணமயமான விஷயங்களில்‌ பற்றின்றி, குணமற்ற ப்ரஹ்மத்தை 
அபரோக்ஷமாக இவ்வாறு அறிகிருனோ, அவன்‌ மீண்டும்‌ மோஹ 
மடைவதில்லை. ஏனெனில்‌ அவன்‌ விஷயப்பற்றிவிருந்து விடுதலை 
பெற்றவன்‌ ஆகிவிட்டான்‌. 


விளக்கம்‌ :-- ப்ரஹ்மம்‌ தன் வடிவாகவே உள்ளது. ஆகை. 
யால்‌ அது அறிவுக்கு விஷயமாகாது. அனுபவவடிவாக அது இருக்‌ 
கிறது. தர்க்கம்‌ செய்பவர்கள்‌ ப்ரஹ்மம்‌ தம்மினும்‌ வேறு என்‌ 


ஜெண்ணுகின்்‌ றனர்‌. அவர்களுக்கு ப்ரஹ்மம்‌ அளவுக்குட்பட்டவகை 
யில்‌ அறிவுக்கு விஷயமாகும்‌. அது உண்மையறிவன்று; மயக்க அறி 
வாகும்‌. அவர்கள்‌ தங்களுடைய புத்திபோகும்‌ வழியில்‌ கொள்கையை 
நிர்ணயம்‌ செய்பவர்களாதலால்‌, அவர்களுக்கு எளிதில்‌ அது அறியப்‌ 
பட்டதுபோலாகும்‌. அபரோக்ஷ அனுபவம்‌ என்பதே'மெய்யறிவாகும்‌. 


ஆத்ம மனங்களின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதி-19. 42௨ 


பிறஎல்லாமும்‌ மயக்க அறிவேயாகும்‌. அபரோக்ஷ அனுபவமுள்ள 
ஜ்ஞாணீ, விஷயங்களில்‌ மோஹம்‌ கொள்ளமாட்டான்‌. அவனிடம்‌ 
மோஹத்திற்குக்‌ காரணமான அவிதுயையே இல்லை. 


ட்‌ 


மிக மிக முயன்று அபே ரக்ஷ£னுபவம்‌ பெ வவட டுமென் று 
ஏன்‌ சொல்லப்படுகிறது? என்றால்‌; 


ஏவா எ ஜனா ஈடு 
மட்ட தை பகட்டு பயர்‌ 
கள 
ஏஷ ஏளாரி மாகர்‌ சோலி ப 


பொருள்‌ :-- ஆகையால்‌, இவ்வாறு சொல்லப்பட்ட மூறை 
யிலன்றி, வேறுமுறையில்‌ அவிவேகத்தின்‌ அழிவு ஏற்படாது. 
மோஹம்‌ உண்டாவதற்கு மயக்க அறியேவே காரணமாகும்‌. இந்த 
மயக்கம்‌ அஜ்ஞானத்தால்‌ ஏற்பட்டது. அந்த அஜ்ஞானம்‌ 
ப்ரஹ்மமே நான்‌?? என்ற மெய்யறிவால்‌ அழியும்‌. விறகில்லாத 
இநருப்பு தானாகவே அழியும்‌. அதுபோல்‌ அஜ்ஞானம்‌ நீங்கினால்‌, 
எல்லாத்துன்‌ பங்களும்‌ தாமாகவே அழியும்‌. 


விளக்கம்‌ :- மனிதன்‌ துன்பமடைவதற்குக்காரணம்‌ உடல்‌ 
தான்‌. உடலின்‌ பிறப்பு கர்மாவினால்‌ ஏற்படும்‌. கர்மா ஆசையால்‌ 
உண்டாகும்‌. ஆசை, “ நான்‌, எனது!” ௪ பத்‌ அபிமானத்தால்‌ உண்‌ 
டாகும்‌. அபிமானம்‌ அவிவேகத்தால்‌ உண்டாகும்‌. அவிவேகம்‌ 
சானண்பது மயக்க அறிவு. அவிவேகம்‌ அஜ்ஞானத்தால்‌ உண்டாகும்‌. 
எனவே எல்லாவகையான ஸம்ஸாரத்துன்பங்களுக்கும்‌ காரணம்‌ 
அஜ்ஞானமே. அந்த அஜ்ஞானம்‌ என்பது குன்னையறநியாமையேய 
ஆகும்‌. தன்‌ உண்மைவடிவை அநிந்தால்‌ அஜ்ஞானம்‌ அழியும்‌. 


நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌? என்ற அபரோக்ஷ அறிவே தன்னை 
அ.நிதலாகும்‌. இதந்த அபரோக்ஷ அதிவாலன்றி வேறெந்த உபாயத்‌ 
காலும்‌ பிறவிப்பிணிகள்‌ நீங்கா. ஆகையால்‌ பிறவித்துன்பத்தை 


நீக்கும்‌ பொருட்டு மிகமிகமிக முயன்று ஆத்மாவின்‌ அபரோக்ஷ 
அனுபவமாகிய மெய்யறிவைப்‌ பெறல்‌ வேண்டும்‌. 
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முடிவில்‌ குருவணக்கம்‌ செய்கிறார்‌. இது மங்கல வாழ்த்து 
ஆகும்‌. 
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மக ப்பட்டது “ட்ட்ப 
89: எகர ஏ ளன; 
சரகர்‌ ஏர௭ர்ச6்‌ 85 3: ரர 
எ ரண ரிம்‌ ஏ அப) 


பொருள்‌ :-- தேவர்கள்‌ பாற்கடலைக்கடைந்து அம்ரு தத்தை 
எடுத்தனர்‌. அதுபோல என்னுடைய முன்னோர்களான ஆசார்யர்‌ 
கள்‌ வேதமாகிய கடலிலிருந்து நன்கு விசாரித்து மெய்யறிவாகிய 
அம்ருதத்தை எடுத்து வெளியிட்டனர்‌. பெருமையுள்‌ ளவர்களும்‌, 
பெருஞ்சான்‌ ரோர்களும்‌ ஆகிய அவர்கள்‌ அந்த மெய்யறிவை 
அபரோக்ஷமாக ௮ னுபவித்தனர்‌; 


அப்படிப்பட்ட குருமார்களு க்கு 
நமஸ்காரம்‌. . 


814 ஈவர்‌ வடன்‌ -௭௭-846- ஈரா | 
ஆத்மா-மனம்‌ இவற்றின்‌ உரையாடலை விளக்கும்‌ பகுதியாகிய 
பத்தொன்பதாம்‌ ப்ரகரணம்‌ முற்றும்‌. 
28 ஜினா ரள எவ வசி. 
ய ப்ப க ப்ப்ய்ப்டகாப்ப்‌ 
டய ப்ட்டகாப்கட.்‌ 
ஏலி எவள்‌ 
ஏசா | 


௮148 | 


ஸ்ரீ.சங்கர-பகவது-பாதுர்‌ இயற்றியருளிய 
உபதேசஸாஹஸ்ரீ முற்றும்‌, 


வ] 
வி 


அகர்‌ எனை 
அகி இரான்‌ 
ஊகார. 
ஜம்‌ ஏர 
அது எஸ்காஷ: 
எரு ர்‌ எண 
டப்பா ட்டா 
ஏகு எனன 
எகர? ன 
பட்ட்ட ட்டா 
அனி எலா 
எனி என்‌ எனை: 
எளாள்‌ கட சரக்‌ 
எளாள்‌ என ஏகார. 
படபடப்பு டாத 
கிரகண எ எண 
பட்ட பாட்ட யர்‌ 
எனாணனரிர்‌ எள 
பட்டபா ட்டம்‌ ப 
னர்‌ 519 ஏவ; 
எனக ஜர்‌ 
ஏஜ்‌ எனா 
ஏணி அரள 
னன கூட எக 
ஏஷ ஏஷ ரணி 
எக விங்‌ ஏ 
பய டட கு பாய இட்ட 
ஒன கார்டு 
 ப்ட்ப க படட 


ச்லோகங்களின்‌ அகர வரிசை 


பக்கம்‌ 
அக்‌] 
165 
172 
417 
282 
5௨0 
89 
149 
149 
146 
119 
274 
11 
82 
5௮ 
க03 
428 
88 
440 
552 
261. 
197 
2624 
956 
269 
220 
டு 
௦8 
ட 
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அவை கத்கம--_-ட உய்பயவ வம்‌ வலைமைமைைைவைவைவைைய யய. அணைவகைவஷ்வ வய்ஷடட வயஆ வயத ம்வைவைவைகை வைள வ்த்வைவையைக்கக்வ்வைத்ல்ஹ்க்‌ ன்‌ 
பம்பர வ அப்ப வள்ப்ப ளவ வவவை ைதனைக்க ததை வை 


எண உரன்‌ எரஎ 
பட்டப்‌ பட்ச ட ப 
பப்ட்பப்பபயப 
எனா (ர்‌ 
அன்‌: கணண, 
வக எரா எர் ; 
ஏணி எண்ட 

ப பமடர்ப் தபச ட் ப்‌) 
ஏரார்‌. 
ஏணி ளனர்‌ 
ஜன வர்ரகமனர்‌ 


ஏர ஊூர்கிர்டை எனி 


ஏ வர்கனிர்க கர 
ஏஏ வர்க்‌ ௩ 
அவளி எகணர்‌ 
எரனிகஷர்சு வளப்‌; 
ஏ அண்னன்‌ 
ஏனா ஏர? ர 
ட ப்ட க டஅட்ட்டட்ப 
பட்டப்‌ ப்பட்டபு 
எனன ஏரி ளே 
ஏனா பப 
பப்ப ட்கட்ட்ட்ப 
என்‌ எபி 
ஏனாம்‌ வரவ 


| அரி டார்பர்க்‌ ஏைபனா 


படப்பு பட்ட ட 
அவுணனை உ ரண 
எண வனை 
என்‌ ஏன்றஏ வ ஈன்‌ 


ஏர்‌ னர்‌ எரர்‌ 
அரவு அ ஏவு 
எனிர்‌ உணின்‌ 3: ஊனா 
எனா எ 
படபட த ப்படி 
ஏனா யான்‌ ஏ 
அரிஏர்‌ ஏரா 
ப பப்பவ்பப்பப்பு 
பட்ப்பட டக்‌ 
ன வன எனனைஏ[ஏ. 
எனா எனா; 
உர்‌ ஏர 
பட ட்ட்ப்ப்டனய்‌ 
படப்பட டது டப்ப 
ப்ப பட்கட்படர்‌ 
பம்பு கட்டடம்‌ 
அளளாறர்கோர 
எகா ன 
அன்வர்‌ ஏ எ4 
அனி ஏர 
எனவார்‌ எனா. 
ஏரு ஜர்‌ எ ௬ ௭௭. 
ஏனனார்ள்‌ எனா 
எரர்‌ (க 
ரர எரு ஊர்‌ ஏரு 
எணஏ்னாக(ஏ 
அரவ ள நு: 
அரவ ஈரம்‌ ஏனா காவ்ர 
எம்‌ கரி எரி௫ீ னர 
8 சரி ஏ எரு 
ஏய? ஏரா 
அஜி கனா ன : 
88 இனர்‌ ஏய 


ஏள்‌ விரசமான 
ஏஜ்‌ ௭ ௨௭ 
ட்‌ ஏஸ்‌ என 

அம்‌ எனு எர ௫4 
எல்‌ என களி எ 
8 எனா ஏகி 18 
ஏல ஈச வர 
6 எர ஏன 
என ஜின்‌ ஏ எண 
௭8 என 19817 
36 னார்‌ இ௪ 
எக்னானனிஎர்‌ எ 
எ ஏன ஏஏ 
ஏக எளயாள: 


941 


எரா என்ட்‌ ஏன 
அனி எனா; 
அணி எடி எரர்டு 
சாவா னை அரி; 
ப ப்ரட்‌ பப்ப 
வணக வைைனி ர 
எண ணை ர 
அரவு: வர 
ஷியா என்னை 
எனானாாஎ ஏன்‌ எக 
ஜாரிர்க ஏ: 
ர இள ஏன்‌ னரா 
ஏன்‌ என்ஏரகள்‌ 
அனா 11 
டடம (டப்ப்க மபர்‌ 
எரா வை னா 
ஊனா மாரி 


பக்கம்‌ 
01 
296 
1.24 
96 
120 
1.57 
404 
மரக்‌ 
1171 
242 
996 
168 
218 
280 


161. 
2974 
328 
94 
282 
212 
196 
266 
224 
28 
189 
241 
(69 
314 
310 
210 
098 


கானான்‌ எனு ௧௪௭. 
அரனாள்ளான என 


ப: பர்த்ப இட்து இஃப்‌ 


ஏசா என; 
அரிச. எ ஏஏ 
எானிரு சானா: 
எரி ோர்ோ 
ஏகன்‌ ஜனகர்‌ 
எனா 
ஏரிக்‌ ஏனர்௭: 
ஊடு எர 
ஹூரா ன 
ட்டது மய ட்ட டர்‌ 
அனான்‌ என எ 
ஏரண கு 86 
ஊக எக்‌ ௭௭4. 
ப்‌ 
டட 0-4 2) 
என்‌ எரா 
என்க ரான்‌ 
எனி ணி னை: கை 
ப்ட்‌ மது மட்டப்‌) 
ஈர்‌ என்னன: ண 
ய்ய கட்ட்டப ப 
எள்‌ ஐ என்‌ ஏபி 
1 தடய்டலுட்‌ 
ஏன்‌ எகர மார்‌ 
௧௭ எண்னை 
ஒள்ளி உன 
உஏ ஏக எள; 


229 

93 
105 
99௮ 


[௭1] 


ஸ்ட 


$ 


சராம்‌ எவர; 1௭ல்‌ 
ணா ஏ ரக என 
ணகர 


ம! 


ரன வளர்‌ 

ஏக: ஈர்‌ சேரச்‌: 
ர 

பரா ஏன எ 

பட்ட்ட பபப 08 

எ ஏ ரென்‌ 

ஈக ஏனை 

ரு எச்‌ உ ர்னி க 

ப -இட்ட்ட்ம பம்‌ 

ஈஎ்‌ வஎாகானானர்‌ 
௬. 

க ட்கிட்டப்ப 

கூரை க கி எ 

கர ஒன எகணறிரின்‌ 

கன ககா: எடகறிரிர்‌ 

ச கள்‌ குசா 


க பக. . ச 
ஒன்‌ ககன 


கர்‌ எவ்வி 

க்‌ காஏ எண 
கான வளர, 
களிர்‌ ஜே ளின்‌ 
கன ன; 
கணி வ வ9 ௭௨ 
பழக ரப்ட்ட்ப பப 

பரப்ப ப பப்ப 
கணட சாக ஈட 


பக்கம்‌ 


127 
168. 
93 


268 
900 


127 
210 
989 
889 
284 
ஓக 
மக்க 


897 
1௩39 
29% 
927 
168 
144 
214 
2 
188 
81 
ட்ட । 
250 
85 
கக்‌ 


2௮ 


5. ்ர௭ 
க ஜிஏன்‌ எலா 
கணு கரம்‌ ச௫ மிரர்‌ 
ககன 1 
 ம்பபிட்டக்க் பப்‌ மடத்‌ 
காரகன்‌ எரு 
கணினி ரான்‌ 


கனா சகானா 


கர்‌ என்‌ எ 
விகார்‌ த: 
கண்னன்‌ இரங்கா 


ஊரணி என்‌: ணார 


கார்ன்‌ 18 எனன 
ஊிரராஏ சரம்‌: என்னன 
ஊனா மிகி ரப 


ட்ட 
ஏல்காவா எ 
| ர்‌ 


ஏன்‌ ஏ எனா ௪ 
நார்‌ எனை 
ட்‌ 
ஏகாரம்‌ ௭௫ 8 
எனா ணன 


1 


ஜகா வளி: 
ஏஎ என்க 
வ ஸு ர 
ப இடப்பட்டன 
பட்டத ப்ட்‌ ப்பட 
(அ சிரா எரி 
வனா ஊரன்‌ 1௭௭ 


186 


ரம 


வரக்‌ கள்‌ ச; 
அனி னி ஏபிர்‌ 
அர்ற்க்‌ எ ஏரி 
ஒர்‌ னர்‌ எ 

| இரண எரி. 
| இர எண; 
அணா ஐ 


| ன்‌ 
வணக: இன்னி ர 
11 வ என்ர 

ன ட 
அரு எரர்ளளள்‌ 

இ பட்ட ட்டம்‌ 
ரட்ட தம இடல்‌ 
எண எளிளி கர 
்‌ அர்க களினரிக்‌ 

ட எனி எ்டரை 
| இனவரா மேனா 
க ட்ட்ட்டிகு பபப) 

ட ஒரி வகு 


| 
| 
| 
| வி 


எனா உவா ஏா 


ட எண்டு னி எடு எ: 


இ எழு: எபிக்‌ என்றை 
எச: ஊ: ஏன்னா 
ஏடு ளை சானு; 
ப்பட்ட ட்டர்‌ 

வாள்‌ எக்‌ எனா 
ட்டம்‌ மட்டக்‌ 
டப்ப பட்டப்‌ 

ர (ட்ட்டநட்டட்ட ப 


பக்கம்‌ 
்‌ 8506 
192 
292 
19 
100 
101. 
912 


20971 
108 


116 
502 
2891. 
21௮ 
801. 
158 
11 
219 
209 


961. 
901 
8 
168 
104 
148 
296 
862 
908 
250 


என்கன்‌ ஏவா. 
டட நட்ட டக ப 
8 
ஏ எ ஏன்ன ஏனல்‌ 
ஹன: என்‌: 
ஏன; எள்‌ 
ஏனா எண்டு 
ஏனனினனை விசி 
பட்டத] ஏன்ன: 
ஏ என 
ஏ அக்கார 
ஏக 
ஏர்‌ எ ரகக. 
ஏர காஏ 
௮9 றான்‌ 
டப இட்ட 
எனாஷ கள்‌ ர 
ட ட்அட்ட்டவ்‌] 
ஏளன கனைபீ$ 
எனன சான ஒளிர்‌ 
ஏனா வள ஈ₹9௭4 
எனன எள என்று 
ஏணாவாஎபிவ 
எனாவானாகாவிு 
ஏளன அரா ன்‌ 
எனு எணாள்‌ கொற. 
ஏனாளி(கு எனா மிர 
ஏனாம்‌ ஒடி 
சாமு, எனு. 
ஏனகாகு எ$ப 4 
ு/ ௩ 84 எூடி்‌ 
88 ஏன்‌ ஏக 
| என்னி 
3& 


ஊர எனா எர ஏ 


ஏ எனன 
வர்ணா க4. 


௩ 


ஏர்ஷரார என்டு 
காமா; எரர்‌ 
உணா எள 
சகுனி ௭௭ 
டட பப பட்டப்‌ இட்டு 
ரன ஏலா 
ஏவி னளரிரர்‌ 
கஷ்ட 

டட்டர்கு படக டப்டட படர 
ஜனனி எர என்‌ 
க ண்‌ என்‌ 
ட்ட ப வப்‌ 

சரக ஏனனில்‌ 
கரகம்‌ சானி 
கா வா (6 
ணமா எனா 
டப்ப பட்டப்‌ 

எல்‌ வரிப்‌ ஏவா ஈர 

எம்‌ எரர்‌ வட. 

ஒம்‌ 10௭ என்‌ எர்ரட. 
டட்ட்டட்ட கட டக்க 0 
ஏ: எச: என்‌ எரி 
எர; ஈர: அரில்‌; எரிச 
ஏர ஏரார்‌ உரிணர 
ட்டம்‌ ப தப 
கோணா னாள்‌ 
ட்ட காப டப டன 
ஊனமான. 
ட்டம்மாட்ப மய 


 டபட்டப்படடய்‌ 
326 எனி ஏச 
ஜன எலு ௮ ஏ 
ஜாகஏ எூ6. க௮3 
- ஜு கர ஏவலை; 
ஜு வர்க என்ட கார 
ஏவி ௭௭ 

ட்‌) 
ஏரிஏஙிகுடு ளி: 
பயமப் கட்ட படப்‌ 
ஏர்‌ என்க 
வின்னா 
ணிக்கு 
ளா எனா என 

ன்‌ 
ஏ கட்‌ ஒலி: 
ஏக வார்‌: 
ஏ இவ ஒறு; வ. 
தட்டப்பட) 
ஏ ஏன்‌ வனின்‌ 
ஏ ஈ$ரணவிகோ 
ஏ ககர 
ஏ எர; ஜன்‌ ட்ட 
டக கட்பட்டர 
பத ட்ட இட்ப்பு 
ப்பட்டது 18-01 
ஏ எ ஏனிராரு' 
ப ப்ட்பட்ட்த்‌ பட்டா 
ஏ வன்‌ ஏனனி எ; 
ஏ ஏவி 0 
ஏ ஜூ; ஏரி 


பக்கம்‌ 
158 
822 
407 
182 
220 
164 
806 


140 
261. 

61. 
157 
292 
420 


262 
114 
%10 
87 
194 
௩98 
309 
188 
842 
84 
99௦ 
2268 
182 
14 
3314 
316 
09 


எ ன ஜிய 
ஏ ஒர்‌ ஏன்‌ 

தப்பட்ட 
ஏஏ ஒரின 


ஏ எ வானை 


ஏ ஊோணாானி வ 

ஏ ஈம எ ஏவு 

ள்‌ ஊனி ஏ ஏக: 
ப டகய்ட பட்ட 

ஏல (னை ஸ்ர 
ஏலி கண்‌ ஊர்ல 
ஏ எனு பி$னா. ஈர 
ஏவா ர்வ்க௨- 
எனா வாள, 
எண்‌ எ 
எண, எரு, 
ஸி னிட காலி 
எகர எ வன்௭ 
ஏஎ எரா ஏசு 
ஏகோ ணி எ: 
எனர்னை; ஏல 
ஸாவு என வு 
ப்ட்ப்டந்தட்டப்ட்ப 
எனவ று 
ன ஜை ஏனா 
௭ண்லாவிகு்‌ வன்‌ 
எனி வர்க 
இணர்‌ ரிக்‌ எ 
முட்டப்‌ பத்ப்பட 
மட்ட கட்ட்ட்ட்ட ததத 
இல்ன எரி; 
ரள எ கம்‌ ஏ: 
மட்டப்‌ பய ட்டம்‌ 


பககம்‌ த்‌ பக்கம்‌ 

டடக்‌ 1 86) நனி எம்‌ ஏன; பய்‌ 
டக கடட்ட்‌ 279 எனி ஏ ஏன( வேடர்‌ 987 
ரட்ட 59 | ஜன ஏன்பா 81௬ 287 
3-4 னார்‌ த படப்பட பட்ட்டட ப்ப 404 
3 னினாளானாஎ 95 | எனா ன்‌. 299 
ஏஏ ஊன்‌ ஏவ 1௭9: 950. | அன்‌ க ணின்‌. 369 
னிவ எனா 100 | 1௭12: ஏகனினை 212 

ன்‌ எர. என்‌ 266 
வனைங்கள்‌ 249 பப்பப்ப்கட்ட க ட்ட்பு 213 
லட்டை 167 எர எரஏரஎனிை 298 

ண அன்ப வன்‌ ஒத்டு | அணி சல்‌; எளர 857 
ஏாணாவு ஏர எனா; 16% | ஷ்ணா பட்டய ன்‌ 151 
எர எரி பூடு ன்‌ ட நனி ன ௭; 11௮ 
பு ஏவு ஏர்‌. 296 ஏ 
ஏன்‌ னாக எனகார்ள்‌; 871. ௭ஈஷ்‌ மிர்‌ எ எ 268. 
ஏஏ கர்ணா 266 | ஏக்‌ ஈண்‌ 878 
பட்ட பப்பட்‌ பட 92 | எனாகாணள்‌ ஏல 915 
ஏனிஎர்‌ எனனிளி னா. 27% | னள இர்‌ 200 
ஏர எரர்‌ 397 | எர ஒல்‌ ஏரின்‌ 258 
ஈன்‌ ஏனா 189 ஏன்‌ வார 99 
ஈதர்‌ னி 218 ஏணிள்‌ ள்‌ ணி 291 
எனா ாராஏகளரா 110 | ஏ; ஏன்னனனு 821 
எவ்வி எவ, 54”. ஏஷ எனன எனன 324 
என்னச்‌ யு 535 னி எர; விக. 346 

எரிவளி; 141 ஜி க ஸி ஏன்‌ 108 
எரா னய ட ட 91 ! ஏுெனனினானி ரு 204 
எனா ௭1 368. ஏனனகிஎரானாாக 159 
எனனனிரள்‌ ஏறிட 298. ஏன்‌ ரவி 169 
அனும சோக வு 980 | ஏ உ ஏரா ஏ வ்‌ 106 
ப ப்பர்கா ப்பட்ட ததத 945 ! ஏஜுனாகர்‌ எரா எம்‌ ஏழ்‌ களி 988 
பப்ட்‌ ப தட்டப்‌ பந்த 90 | ஏஜுஷி: ஏர ரல 95 
வள்‌ ஏர்‌ 11 922 ப்பட்ட இட்டப்‌ மோடர ட்ட 
ஊனை எரா... 997 1 வின னி கிளா 294 


விக்ன எரும 4 
எனா எனு என்ட 
. னான! 4 

எனகன வன அவர்‌ 

ஏ 
டப்ப இக இட்ட 
ளானிர்க்சஏ்‌ எனா விரு 
னான ஏளன: 
ரக ஏட வன்‌ 
படகு பயப்படத்‌ 
ஏன : சரா 

ஏர: இர்‌ ளோ ௭ 

பிட்ப்பட்ப பட்டு 

ளி. எனல 
3 
மவ பயப்பட 
னி எக்‌ ஏன 
பப்ப தட்ட்ட்ட்‌ 

உளவு எாளர்‌ எ 

எண்‌ ஒலிரகனாளர்‌ சா 

எனி ஏர்‌ எரி எ 

எகா ஈர என்டு 

ஜு இளா ர 

ஊனா ஏனை 
ஊரு யின்‌ 
எனக்‌ ஈக 
96 எனி எள்‌ 
சூள்‌ எ ஏனா 
எகா ஞி: 
படப்பட கட்டப்பா 
எனன 3 டல்‌ கர; 


பக்கம்‌ 
522 
5க்1 
115 
400 


16 
261 
277 
156 
202 
115 
364 
௨66 
1ல்‌ 


116. 


108 
152 
2௮9௮ 
191 
126 
128 
௮67 
164 
௧08 
826 
886 
124 
1885 
207 
190 
1.8 
2௧8 


ணவ டட வனக ல கைகளைத்‌ த் லபல னன வையங்த்வனைல்‌ 


உள எ 6 
உணா ளான 
நன்‌ ஏனா: 
ஐ வாகு எ: 
ஆனா ஏ 800 ்‌ 
உளான்‌ எள: 
ஏார்ளஏர ஏனா சான. 


ரவை ௭ னாஏ 


ள்்னஎன ௭௭ கார 
சானி னனரகம்‌ என 
ம்‌] 
ஈனா என்ன 
ஏ ள்‌ சொ: 
ஏன்‌ எனன மோ 
ஏன்‌ ஏனா என 
எகா 
13% எனா ரூ 
எணண பிட 
ஏவு ஏரணாயாரர்‌ 
ஏஷ ஏ 
ஏஏ 519 எரா? 
ஏ $ஏா எனா கன்‌ 
ஏ 1ல்‌ எள்‌ 
ஷா ஏஏரஈஎள்‌ ஸி 
ஏனா ஜன எலி ஆ 
எ னணரரிஏ்‌: 
ஏனிஏர்‌ என ஏஎ 
ஏஏ எ எனி 
ஏ ஏ ஏ 
ஏசா ஊவா ரென; 
ஏகா க 9 
ஜக சள்ரனா்‌ 


ஏஏ கஊண்கிக்‌ 


அணக 3: ஏக(விரிஎ 
ஏன்‌ எனகணான்‌ 
ளக எரி 
வோன்‌ எ 
ஏனா னிட எர்ண்‌ 
ரண வோ பென 
ாஏ னாக என்னி ஏர: 
ர அவ ப்பட மடம்‌ 
ஏனா ஊரு உணவி; 
பப்ட்கடட்ட்‌ பட்பு 
அனர ன எ ஜெ: னாக. 
அள ஊன்‌ ஏர 
ப்பட்ட இட்டார்ப்ப-ர 
அரிக்‌ சாக: 
பட்ட ப்டவட்ப 
458 களியார்னாள்‌ 
ஸி எனன ௯ ணார 
ட 
ஈன? ஏனை ௭0௭ 
௮ இடட்ட்டர்பப 
பான எனவ 
ட்ட டட 
ஈரி. எர ணன 
[வனா 
ஒர்‌ கரா]? 
கருணாகர? 
ஒளாவிஎர்‌ ஏளன; னா 
ஏ 
ஏ எண்‌ கரக 
ஷான்‌ ன்‌ ஒர்‌ 
டம்‌ இட்டட்ப பபப ம்பா 
படபட பப யம ப 
படப்பட ம வபர 


பக்கம்‌ 
209 
524 
242 
௩86 
215 
1.78 
1 48 
133 
199 
229 
29 
250 
281 
219 
142 
166 
402 


5910 
295 

89 
292 
807 
117 
185 
$9௮4 
269 


294 
882 
987 
8 
2171 


13 


ஏர சான 
ண ன எக: 
ஏானிஎர்‌ என்ன்‌: 
ஏவல்‌ ஏவு 
1 எவ... 
வானரர்‌ இனி 
மூட்ப்பபப்ப தப்‌ த 
இக்‌ எள்‌ 5 
கின எனன 
எனி எர என்ன்‌ 
முட்ட கட்டாட்பு 
ற்கு று 
படப்பு டட 
பப்ப்படபிட்டா ம? த 
எனா: எர 16 
பப்பட்டடக ட்ட்ட்டப்‌ 
மூட்டம்‌ பப்ப 
ரி கார்‌ ஊ௭ 
டப்ப இட்ட்ர்ட்டட் 
வண எரா. 
ராக சொன்‌ என: 
1 என; வரி 
ப ட்டபப ட்கும்‌ பப்ப 
(மட்டப்பர்பப்‌ பபல்பு 
முட்ட ட்ப ட்ட 
மய்ட்பப்டத்‌-ப்‌ 
அண்‌ ஏக எனார்‌ 
189 ஊர்‌ ஏன 
(டப்ப இட்டப்‌ 
மழ்ப்ப்பப படப்‌ 
பப்பப்பட்ப ப பயக்‌ 
டட்ர்ப்பதட்ப்‌ 21 இமம்‌ 
வு னைக வனை 


பக்கம்‌ 
221. 
246 
114 
184 
410 
415 
௧08 
220 
108 
150 
142 
140 
20... 
2986 
85 
2589 
82 
874 
42 
$10 
276 
86 
196 
216 
221. 
108 
226 
ஐ1731. 
265 
191 
408 
195 
196 


ஏகார னான; 
ஜு ஏன 5; 
ஏன்‌ எ எனா க; 
ணார என்ன 
னா ஏர்‌ ஏர எர 
ஜாரா ஏன்‌ விப 
ஊாஜரவம்‌ எ ஈர: 
கிர ஏனை: 
ட்ப யப்பட்ட 
3] 
னரபாஏ மி ஏ; 
கள்ளர்‌ எனனை 
பட பய்ப்ட்பிம்‌ 
படட யப்பப்பப் பத 
84௭ எ 
வா ஏனிரி எ 
எலி; ஏர எ 
என்ற என்‌ 
வம்‌ என்‌ எலா ஐடிர்‌ 
வானை க௩ 
வானி ௭௭: கனரஏ 
னான ஏனவ்‌ ஈர 
காணார்‌ ளொ 
வாடின வாவு 


ரன (1 
ஈரனாஏ எள்ள எண்‌ எ 


ர்வ ணாரா 
ஏரி ஏ ஏர 9 
ஊரன்‌ ஏகு 
என்ர யு. 
அணை எண்‌. 
என்‌ வோர்‌ எனன 


பக்கம்‌ 
180 
206 
11 
264 
188 
194 
299 
120 
இக்‌ 


969 
150 
959 
10 
955 


121 


17௮ 
206 
210 
216 


2௮. 


114 
289 
2௮7 
2109 
01 
206 
210 
247 
342 
298 
39₹ 


1 
1 


[ 
1 


ஊிர: சோஏ கர. 
ஊசி வன்‌; 3: 
ப 
பம பபய ப பட்டு 
| ன 
னான்‌ ஏரி ஏரார்‌ 
பப ப ட்ப்டடர்‌ 
படப்பட உட்ப பட்டா 
விஷக்‌ எவர்‌ 
ஊனி ஏ எ என்க 
“ர வான்‌ ஏஷ்விார்‌ 
ஏக: எ ங்க; 
எகர ஏ ஏவா 
47 நனாா4 க ரூ ' 
கணட னி ௫ 
எளிக: என்‌ எக 
எனளாஏ்‌ ஈக 
எரி ௭௭௭ எ 
னுள்‌ 
ஏஏ எணிரகர்₹ரர 
ஏ ஏர 8 
ஏவ 4 சக்‌ வனர 
ஏஏ எ எரு 
ஊர்‌ களின்‌ 
ஏணி எள 
என ஏஏ எகரி 
ஏன ஏட ஏஜி ரர 
உகர ரவ 
எ வஏனு% 
எலினா ஏன; 
௭ எனா கன்னி 
ஏரி என்க ஈன 


ஏ ஏகக்‌ ஐ 
ஏ ஏன்‌ ஏரி: 
ப்‌ டா இப்பட 

ஏர்‌ ர எனா எர 
88 எர காரர்‌ 
ராவி ண ரளி 
ஜபா ட ஏரி: 
ப ர்படந்த 11 தட்டட்‌ 2) 
பப்ப ட்ப இரட்ட 
வரப 
ஏன்‌ ஏர்‌ என; 
ஏன எ ஏணியை 
னிவ ஏ வவ 
எவவ வாவு. 
ஏனை வானி; 
னாவ எறி 
ட்ட மட்ட 
ஏனா 
ர்‌ ஏளன ஏர்‌ 
ஏனா; என்னை; 
வரனை 16 எகா 
பட்டப்‌ ட்ட 


மட்டக்‌ பட்ட்டட்ட 


பட்ட கடப்ப நட்த ட॥ 
னி விவி வ 
னி ஜினா 
ட்ட ட ப்பப்‌ 
ன ஏகு வமா: 
ஏவு எரா எ: 
ரான ஏனி 
ஏர காடு அன 
ஏக ரி 


294 | 


ர வள்னைரார்‌ 
வணி ஒரு. 
ஊனா என்னி 
பரப  டடடர்பார்பரு 
பட்டு ம்பு ஸப்டட 
ஊரன்‌ எல ௪ 
னன்‌ வள்‌ எனா; 
ரர கி கி: 
ஏரி எ எல 
பபர்வய்டயாட்‌ 
9: ஏன்‌ ஏவி 
வ: கனா அகரம்‌ 
வான அவ எனி ஏ; 
வி ஏரண னர 
படட ப்ப 

வ ஹிர்ஏ; ஏ ஜூ 
வ ஒன ரவா 
ஜு இலா ஏரி; 
ஸ்ப பட்டு 

ர்‌ எள்‌ எ 


ர உட்டபட டட்ட. 


ஏரு ஏ னு. 
ம டட்ட்ட பப 
கரா; ஏன: 
வா ஏ எரா கின 
வாகணானருாவு 
வி வோனிட 
டப்ப தப்பட்ட 

டே 
என ௭18 எ ஜுணான்‌ 
ம்பு னணாராஸாஎ, 


ணன்‌ ஏ கன்னி 


99 

-%%0 
187 
152 
154 
179 
175 
220 
929 
940 
256 
த்‌ 
287 
204 
304 
29% 
896 
310 
898 

'த04 


பிழையும்‌ திருத்தமும்‌? 


பிழை 


எர்டு்‌ 
இதனின்று 
பெறுவதால 
அல்லவண்‌ 
எ ள்‌ 
தேதவ லேகம்‌ 


வர்தடை தாலாகிய 


எர என 
எகா மப்ட்டிட்ப்‌ 
மீ “'ப்ரஹ்மமாய்‌ “நீ ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறாய்‌ ?* 
என்னைகாட்டிலும்‌ என்னைக்காட்டிலும்‌ 
படப்‌ எ... 
இவற்றைபற்றி இவற்றைப்பற்றி 
பப்பப்ப மிய்பம்ப 
ட்ட பதம எனன. 
அன்று அல்ல ்‌ 
விளக்குவதற்கு விலக்குவதற்கு 
என்பதைதெளிவாக்கி என்பதைத்தெளிவாக்கி 
ஒஸஷிபில்‌ ஒளியில்‌ 
பின்யு பின்பு 
$ ஏஏுவு நனி ஏ 
ப்ரஹ்மாக ப்ருஹ்மமாக 
ப்ரதி. பிம்பத்திற்கு ப்ரதிபிம்பத்திற்கு 
அந்தக்காணத்தில்‌ அந்தக்கரண த்தில்‌ 
பம்பர ணு 
டட ட்ட்டபப்‌. ட்டன பட்டப்‌. 
மூரண்டுபாரு முரண்பாடு 
என ௭௭ ௭௭ ௭௭ 


திருத்தம்‌ 
பபப 
இதகனினின் று 
பெறுவதால்‌ 
அல்லன்‌. 
௪ (ள்‌ 
சேவ லோகம்‌ 


ன 


